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ध्् न 


ब्रद्मवादः सुसवत्तः श्ुत्तयों यत्र शेरते | 


ब्रद्मवाद 


भगवद्धक्ति तथा सर्वात्मभावमें अह्मवयाद परम उपयोगी 
है, इसलिये एसका विचार भी अ्वच्यकतंव्य है । ब्रह्मफे सवरूप- 
को जाननेके लिये किया ब्रह्मप्राप्तिके लिये जो च्मघेत्ता 
निःस्था्थ रागह्वेपरहित महापुरुपोका घाद अथोत्‌ न्रह्म- 
विचार है, चह प्रह्ययाद कहा जाता है| 'घाद' शब्द केवल 
चाणीसे फधनमात्र विचार नहीं समयना चाहिये फिन्त 
आब्दार्थश्रवणमनननिदिध्यासनऊफे हारा जो अनुभवरूप है, 
चह मुख्य घह्मवाद है। यह ब्रप्सवाद दो प्रकारका हँ-मुण्य और 
अमुस्य । सर्च ( साक्षात्‌) प्रह्च' सब छुछ साक्षात्‌ भगवान 
९" यह बाद मुय्य ब्त्मवाद ४ । किन्तु 'जीवो प्रष्च' 'ज्ञीव भी 
प्रह्म * जद भी धह्म ए' 'ज़गत्‌ ब्राप्म #' यह प्रतिनियत नाम- 
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१ ब्रद्मगो निरूपयाथ बाद: बीतरासकथा यत्र वाहझों विचार । (छुप्दी०) 
२ थय मुझ्यों ऋक्षयादः । ( लुगोधिनी ) 
शु 


२ बह्मचाद्‌ 


रूपवाला विचार किया वाद असुख्य ब्रह्मवाद है । पतिनियत 
नाम और रूपमें भेद्‌ गा हुआ है, अज्ञान ऊूगा हुआ है और 
विषयता भी लगी हुई है इसलिये यह वाद्‌ अमनुझुय ब्रह्मवाद 
है | भेद्सहिष्णु ब्रह्मयदाद अमुख्य है, ओर केवल शुद्ध अभेद्रूप 
चह्मचाद मुख्य है। तत्त्वात्मरूप ब्रह्मयाद्‌ अम्नुख्य है और मगवच्व- 
रूप ब्रह्मवाद मुख्य है । सच्चिद्रूप अमुख्य ब्रह्मवाद है और 
सच्चिदानन्द्रूप मुख्य ब्रह्मगाद है । नवलक्षणरूप अमुख्य 
चह्मवाद है ओर नवलक्षणलक्ष्य द्शम मुख्य ब्रह्मवाद है.। त्याज्य 
अम्लुझप ब्रह्मवाद है और ग्राह्म मुख्य अऋह्मचाद है। आधेय 
अमुख्य है और आश्रय मुख्य ब्रह्मदाद है जौर केचछ जगत्‌ 
झूठा है इत्यादि बाद तो बघह्मवाद ही नहीं है। 'इति चाद्समुद्देश+, 
उत्पत्तिवों !! हि 
“अथोपपत्तिर्विचारों वा !! एक ही पदार्थकों विविध रूप- 
में अजुभव करना विज्ञानका और विविध रूपाँमे एक ही पदार्थ- 
का अनुभव करना यह ज्ञानका असल खरूप है । एक विशान- 
से सर्च विजशञान कर लेना यह विज्ञान कहा जाता है और 
अन्धयव्यतिरेकस्ते सब पदार्थोका एकरूपमे निम्चय कर लेना 
यह शान है | जिस तरह दुनियामें विविध चुद्धियाँ भी हैं और 
एक चुद्धि भी है इसी परकारसे ही त्रह्मके विपयमें समझ रखना 
उचित है | गहनोंकी चुद्धियोँ भी हैं ओर सोनेकी वुद्धि भी है । 
वे अनन्त है तो वह एक ही है | उनकी कहीं भी स्थिरता नहीं 
तो यह आगे चलती ही नहीं। भेद्दष्टि किया भेदवुद्धिका 
कहीं भी ठहराव नहीं होता, तो अमेददुद्धि एक पेड आगे नहीं 
चढ़ती । चख्रवुद्धि सर्वदा एक है, पर खत, ऊन; रेशम, धोती+ 


बच्रह्मचाद डे 


सादी चगैरह पतिनियत रूपनामचाली बुद्धियोका कहीं पता 
नही है। तृफानमें आयी हुई नावकी तरद्द इन बुद्धियोंका एक 
ठिकाना होना असम्भव है। यही वात ब्रह्मवादर्म भी समस 
रपना चाहिये | श्रीनारदजीने वेदव्यासजीसे कहा कि-- 


तसतोभ्न्यथा किश्चन यदिवक्षतः 
पएथग्टशसत्कृतरूपनामभि: । 
न कुत्रचित्यापि घ्र॒ दुःस्थिता मति- 
लंभेत चाताह तनोरिवास्पदम ॥ 
(श्रीमद्धा० १ |५। १४) 
मरुमरीचिकाकी तरह मायासे मोहित चुद्धियोंने पदार्थी- 
को कुछका कुछ समझ रफ़्या है। इसलिये उनके पृथक 
पृथक नाम और रूपोंकी संख्या या उनका वर्णन पूरा हो नहों 
सकता | फ्योंकि दुनियाके पदार्थ अनन्त हैं | दुनियाके प्रायः 
लछोग पृथक दृष्टा ओर पृथक्‌ चुदधिवाले हैं ऐसी दझमें यदि 
भेदबुद्धिफों आगे रखकर कोई उन प्रतिनियत रुपनामवाले 
ज़गतक़ा पूरा चणेन करना चाहेगा तो बुद्धि दुखी हो जायगी। 
ओर कभी भी कहाँ भी ज्ञाकर अन्त नहों आयेगा। सारी 





# अमिधेयापर्यवसान हि. सर्वयल्पु | मस्मरीचिकावल्षियतन्था- 
भायात्‌ । भगवतों शुणानामनस्तस्वेडपि निप्रतन्‍्यम्‌ | अतः दार्यासमाति- 
शहुया प्रथमत एपवान्प्नारम्मणीयम्‌) यद्यपि सयभेय संगप्रिश्र नथापि 
भगयद्यरिपत्वेनानिरुपणातत्पेठपि ने तथात्यम्‌ । शधनूदर्शनर्तानि 
पदार्सस्प रूपनामानि न भगवत्यतानि ।'* '** बर्टिचिदपि रस्मिश्वित्काले 


शः 


बस्सिश्चिरेशे बुदिरित्यद ने समेत | सबस्यप्रि इशिशितस्वात्‌ । 
( हपोधिनी ) 


४ ब्रह्मवाद्‌ 


उमर पूरी हो जायगी पर कार्यकी समाप्ति द्वी न हो सकेगी । 
जड़ पदार्थ अनन्त हैं किन्तु उन्हें समझदारीसे समेटने लगोगे 
तो हृदद चार या पाँच निकरछंगे अर्थात्‌ पश्चमहाभूत। और 
इन्हें भी यदि पृथक दृष्टिकों छोड़कर एक बुद्धिसे अहण करना 
चाहोगे तो कह सकते हो एक है, सत्‌ | सद्बुद्धि एक है | पट 
है, घट है, राम है, श्याम है आदि है है है सब वुद्धियाँ एक 
( है ) सतमें समा जाती हैं। यह सत्‌ ही ब्रह्म है। यह सत्‌ 
सक्चिदानन्द भगवानका एक शुण है, घर्म है। सारी जड दुनिया 
इस सतूमें समा रही है। सारी डुनियाके चरित्र इस सतका 
चरित्र है। यद्यपि सारा जड जगत्‌ सद्‌ ब्रह्म ही है और इस 
तरह किसीका भी कुछ वर्णन ब्रह्मका ही वर्णन कहा ज्ञा 
सकता है किन्तु उस वुद्धिके विना कुछ भी नहीं | अन्धहस्ति- 
न्यायसे कुछ हो नहीं सकता । आपने भारत वनाया भी किन्तु 
भगवच्चरित्र नही कहा, यह कह सकते हैं । 


भगवती गीता कहती है कि-- 


घ्यवसायात्मिका घुद्धिरकेह. कुरुननदन । 
वहुशाखा छानन्ताश्र छुद्धयोध्ण्यवसायिनाम, ॥ 


सम्पूर्ण ज़गत्‌ केवल व्रह्म है, यह निश्चय कर लेनेवाली वुद्धि 
प्प्क है और जो बुद्धि कुछ निश्चय नहीं कर चुकी चद्द वहुआख 
और अनन्त है। जितने शब्द हैं उन सवका अर्थ परब्रह्म 
भगवान्‌ है। खष्टिके आदिमें भगवानने अपने ही अनन्त रूपॉर्स- 
से कुछ रूपोंको अहणकर व्यवहार करनेके लिये 
दिये। यद्यपि वे भगवद्रूप हैं तथापि उस वास्तविक रूपल 
ओर वास्तविक नामसे छोकव्यवद्दार नहीं चछ सकता 


म्रह्मचाद्‌ प्‌ 


इसलिये विपयताके चश होकर घीरे-घीरे लोककुशल पुरुषोंने 
भगवत्पेरणासे ही उन-उन पदार्थोकी नियत कर अपने व्यवहार- 
के अचुसार उनके अनेक नाम भी घर लिये। जव-जब व्यवहार- 
की भपेक्षा होती गयी तब-तब उत्तरोत्तर प्रतिनियत रूप और 
प्तिनियत नाम बढ़ते गये, इस तरह उस विपयताके ही 
रुप ओर नाम अनन्त दो गये। ओर अनाठिकालसे वृद्ध व्यवद्दार- 
धारा आजतक पैसे-के-चेसे वढ़ते-घटते चले आ रहे है ओर 
इसी तरह न जाने कबतक चलते ही रहेंगे। ज्ञिस तरह लोकमे 
एक ही सह्ुझके या सच्चिदानन्द्‌ ग्रह्मके अनन्त नाम-रूप हो गये 
हैं इसी तरह चेदमम भी एक ही पदार्थके अनेक रूप-नाम हो 
रदे है। ब्रह्माने एक समय हस तत्त्वक्री परीक्षा कर ली है। 
अपनी अन्तवेतिनी दृष्टिसे प्रत्यक्ष कर लिया है और कहा 
भी हे फि-- 

यदास्य नाम्याश्तनलिनादह्मास सहारमनः । 

नाधिदं यप्लसंभारान्पुरपावयवाटसे ॥ 


में ज्िल समय भगवानके नाभिक्रमलमेसे पदा हुआ 
उस समय भति विम्दृत खरू्पवाले भगवानके अवय्ोःके 
सिधा मुझे यश करनेफे लिये कोट सामग्री ही नहीं मिली । 
तब ओर तरहसे फार्य चलता न दीरानेपर मेने उन्हीं भगवद- 
वयवॉोर्म यशसामग्रियोर्क्ी भावना करत हुए भगवान हो 
भगवानऊा यण फिया। एस तरह अनादिफाल्‍ूस ये पतिनियत 
नाम ओर रूप चल्ले आ रहे है। ओर थे इतने रूढ हो चुके 
हैं कि अब यदि किसीको यद फहे क्लि घड़ा घटा नहीं ए तो 
कभी खीकार नहीं करेंगा। तुम्दारा पिता पिता नहीं दे तो लड़ने 


ब् 


द्‌ च्रलह्मचाद्‌ 


रूगेगा। किन्तु यद्द बुद्धि डड होनेपर भी व्यवसायात्मिका नहीं 
है क्‍योंकि किसी निश्चयकों अहण नहीं किये है । सत्य 
यदार्थका अन्तिम निर्णय ही निश्चय कहा जाता है। सब पदार्थो- 
के भीतर एक सत्य पदार्थ सच्चिदानन्द समाया हुआ है, उसी- 
पर ये प्रतिनियत नाम-रूप चनाये गये हैं। इसलिये सर्वत्र 
ब्रह्मवुद्धि व्यवसायात्मिका है और प्रतिनियत रूप-नामफी वुद्धि 
अव्यचसायात्मिका है। व्यवसाय-वबुद्धि एक ही रहती है और 
अव्यवसाय-वुद्धि वहुशख और अनन्त है । सारी सृष्टि 
सदात्मक/चिदात्मक,आनन्दात्मक और सच्चिदानन्दात्मक है, ब्रह्म 
है। उसके ऊपर विषयतारूप खष्टि है जिसपर दृष्टि जानेसे 
मलुप्य भ्रममें पड़ जाता है और निगाहमें वद्दी सृष्टि समायी 
रहती है । फलाशासे प्रतिदिन उसमें ढढ आसक्त होता रहता 
है । और इस तरह भगवत्कीडा चिरकालर चलती है। 


यदि विचारपूर्व क देखा जाय तो दुनिया तीन ही पदार्थ 
है । इदंचाचय, अहंचाच्य और तद्धाच्य । पिण्ड ब्रह्माण्ड किया 
सारा जड जगत्‌ इदंबाज्य पदार्थ है। आत्मा (जीव) 
अहंवाच्य पदार्थ है और विश्लुद्ध (ठुःखले न मिला हुआ ) 
आनन्द तद्घाच्य पदार्थ है । पिण्ड ब्रह्माण्डको किवा सारे जड 
जगव॒को हम किसी-न-किसी तरह आपाततः प्रत्यक्षद्वारा 
जानते है इसलिये इृदंवाच्य है । आत्माको, पत्यक्ष न होने- 
पर भी विशुद्ध मनके द्वारा हम अपनपारूप जानते हैं इसलिये 
जीव अहंवाच्य है। और दुःखरदधित अनन्त खुख तो न प्रत्यक्ष 
है और न अपनपारूप है, सर्वथा परोक्ष ही रहता है, वेद भी 
उसे 'नेति नेति' 'यततो वाचो निवर्तन्ते! कहता है इसलिये यह 


चघ्रह्मवनाद ३ 


सहाच्य पदार्थ है। इन्हीं तीन पदार्थोकों शासत्रमें तत्व, आत्मा 
और भगवान्‌ छा है | ततका दी एक प्रकार होनेसे तत्त्व 
कदा गया है।वे इंबाच्य जगत्तत्व २८ हैं, और फिर 
अनन्त हैं! सारा जड जगत्‌ तच्च है। जीव भी जो भगवान: 
का ही एक प्रफार है वह आत्मा है। सारे जगत्म फेला 
हुआ है इसलिये आत्मा है। आनन्द भी लोकझुख व्यष्टि 
अन्तर्यामी और खर्गादिख्पर्मे फेला हुआ प्रकार शी है। 
और सचिदानन्द आश्रय भगवान्‌ है। ययपि सत्‌-चित्‌-भानन्द्‌ 
तोनों, तीनोंमें हैं तथापि “प्रधानामिहास्ल्थाय! से सत्‌ 
तत्व, चित्‌ आत्मा, और आनन्द भगवान्‌ कद्दे ज्ञाते हैं। 
आत्मा अनुभवरुप है, चिद्रूप हे । यह अलुभवरूप चित 
सचिदानन्दके मध्यमें हे इसलिय दोनोंके साथ इसका अन्चय 
रद्दता है| और अपने साथ भी | अथवा यों कहो कि तीनों 
तीनॉके साथ अन्वित रहते हैं। नव पदार्थ हो ज्ञात हैं, भौर 
फिर अनन्त पदार्थ होते है, ये पदार्थमात्रका आधिदेधिक 
स्वरूप श। यह प्रविष्टाप्रधिष्ठ छै) ्रविष्टान्यप्रविष्टानि तथा 
तेपु न तेप्वटम' । 
चित्पदार्थ पृथरू रहते हुए भी तीनोंसे मिला हुआ रहता 
९ । सशित्‌ . चिशित्‌ , खिदानन्द फिया सब्यिदानन्द । अनुभवके 
पिना सत्‌ (ज्ञठ ) की सत्ता ही सिद्ध नहीं होती । रसी तरद 
खितफे साथ भी यदि आश्रयरुप खित्‌ न रद्दे तो चितकी भी 
सत्ता सिद्ध नहीं होती । 'घटमरं ज्ञानामि' घटकों में जानता 
१ एम्मेक्तराभावे.. थदा नोपत्मामो। 
पितय तंत्र यों वेद से भात्मा खाभपाथ्यः ॥ 
( रीमझागबत्त ) 


< ब्ह्मवाद 


हूँ” इस समझमें तीन पदार्थ ठहरे हुए हैं, घट, अहँ और घटका 
ज्ञान । किन्तु इन तीनोंके साथ एक आश्रयरूप शान और भी 
है जिसने इन तीनोंको अपनी गोदमें ले रक्खा है। जिसने 
इन तीनाँकों प्रकाशित करा रक्खा है वह खाश्रयाश्रय 
स्वप्रकाश चिघ्िदूत्रह्म है। समष्टिरूपसे इसने सारे जगतकों 
प्रकाशित किया है | घट दृश्य पदार्थ द्ची यदि न रहता तो 
किसीको भी हम और ज्ञानकी खबर न पड़ती । और यदि हम 
द्रष्टा ही कोई पदार्थ दुनियामें न होता तो फिर घट और जानकी 
किसीको खबर न होती | और यदि दर्शन (ज्ञान ही ) जगसूमें 
कोई वस्तु न वनाया गया होता तो फिर न हमें हमकी और 
न घटफकी ही खबर पड़ती; इसलिये यह सिद्ध है कि तीनोंको 
तीनोंकी वड़ी अपेक्षा है। किन्तु शास्त्रमें इसे अन्योन्याश्रय-दोष 
कहा है। “सापेक्षमसमर्थ भवति” दो नाव यदि आपसर्म चाँथ 
दी जाये तो वे दो रहते भी एक दूसरीकी रक्ष्य नहीं कर 
सकतों । इसी तरह अन्योन्याश्रययुक्त यह शान भी अपनी 
सत्ता सिद्ध नहीं कर सकता, अतएव इसे तुरीय शानकी 
अपेक्षा हुई | यह ज्ञान खाश्रयाश्रय, खप्रकाश किवा चित्वित्‌ 


१ एक चयाणां मध्ये एकतरस्य खातिरिक्तस्य अभावादेतोः 
एक नोपलभामहे, किन्तु भावेनेयोपलभामदटे | एकमप्यन्ययोर्भावेन 
उपल्म्यते न त्वभावेन | तदा सापेक्षमसमर्थ भवतीति न तेघामन्यतर- 
म्जितय नातु गक्तः । अन्तर्याम्यपि खब्यापारे व्याप्ततम्ब्रितयमध्ये प्रविष्टो 
न त्रितव जानाति । एवं सति यर्नितय वेद स आश्रय: । स आत्मा"**| 
अत एयास्य लोलात्यादात्मा विभूतित्वेन गणित: 'अहमात्मा गुडाकेश” | 
स तु आत्मानमेवाश्रित्य तिष्ठति न तस्थाश्रयान्तरापेक्षा । अनेन खप्रकाशः 
स इत्युक्त मयति | ( सुबोधिनी २) १० । ९ ) 


च्रह्मचाद्‌ ९. 


( समझकी समझ ) कहा ज्ञाता है । अनवस्थाके डरसे समत- 
को या किसी तरहसे भी इन्दे स्वप्रकाश मानना ही उचित है | 
फहाँ तो जाकर ठहरना ही पद़ेगा। अन्यथा घानमात्री 
सहस्त वर्षपर्यन्त सिद्धि ही नहीं होगी | जब करीं तो जाकर 
ठहग्ना ही प्टेगा इसलिये इस छुरीय सानकों खाश्रयाश्रय 
सप्रकाशञ मानना ही उचित है। यदि फोई कहे कि अन्तयोमी- 
रुप शुद्ध जीव भी तो टेहमें मौजूद है. चह इस सानको हारा 
हे सकता है; फिर इस चिझित्के माननेकी फ्या आवश्यकता 
है ? तो इसका उत्तर इतना ही दे कि अन्तर्यामी तन्मप्यपतित 
होनेसे जीवरूपसे हो ग्रहण किया जाता है इसलिये बह भी उन 
तीनोंको नहीं जान सकता। मतएव उस खाश्रयाक्षय, सपरफाण 
चिशित्‌ की अपेक्षा है ही । 


इसी प्रकार आनन्दके साथ भी यह चित्‌ ( अनुभव ) 
रहता है। आनन्दके साथ यदि अनुभव न रहे तो वह भी 
अपनी सत्ता सिद्ध नहीं कर सकता । यह वात्त इसरी है कि 
आनन्दकी अनन्तता अगराघता शोनेपर अनुभव ( चित्‌ ) तिशो- 
भूत हो जाय । सत्‌, चित्‌ और आनन्द: तीनों दी ब्रह्म हैं अतफ्च 
तीना देश, काल आर बस्ठुसे अपरिन्छिन्न ( नपे-तुले नहीं ) #। 
सत्य विनानमानन्दम! सत्य प्गनमनन्तं चरत्ष' दोनों तरहकी 
श्रुनियों इस सिद्धान्तकफों स्वीकार करनी हैं। सप्ति-अचस्थामे 
या यो कहो कि प्रकट अवस्थार्मे पृथऊ-पृथफू भनभवमे आते 
रहनेपर भी संत) चित: आनन्द तीनों जनन्त # जौर सपम्कि 
पृवापर क्वथाम जवात्‌ अप्रदट अदस्थाम सी नीनों खन्‍नत 
एं। मिक्न शोनेपर भी जनन्त हैं, एक रहनेपर भी अनन्त हैं| 


१० ब्रह्मवाद 


पृथक्‌ हुए अनन्त सद्व्रह्मका एक अंश यह सारा पाश्चमौतिक 
जगत्‌ है । पृथक्‌ हुए अनन्त चिद्रह्मका एक अंश यह दुनियाके 
सारे जीव और समस्त ज्ञान है। और इसी तरह पृथक हुए 
डस अनन्त आनन्द्ब्रह्मका एक अंश अन्तर्या मी खर्गादि सुख और 
यहॉके आनन्द हैं। यह सच्चिदानन्दत्रह्म जिस समय एक; 
अद्चैंत ( भेद्रहित )+ सर्वव्यापक और अदइय रहता है. उस 
समय तत्‌! ब्रह्म, पर; परव्रह्म, परमात्मा, पुरुषोत्तम, भगवान) 
अक्षर आत्मा आदि रब्दोंसे कद्दा जाता है। उस समय अक्षर, 
आत्मा ( जीव )। पुरुषोत्तम तीनॉमें किसी प्रकारका भेद नहीं 
होता | खथ्टिके पूवके समयके लिये जो हम कभी-कभी 'डस 
समय' ऐसा समय निर्देश करते हैं यह काल्पनिक समझना 
चाहिये । केवल सृष्टिके पूर्वकी या पीछेकी बातको समझानेके 
लिये आगे होनेवाले समयको लेकर कह देते हैं। क्‍योंकि सष्षि- 
के पूर्व या पर, कालकी उत्पत्ति ( प्रादुभाव ) ही नहीं होती । 
इसलिये चहॉकी वात समझानेके लिये फारूकी कल्पना कर 
लेते है। सच्चिदानन्द शब्दका यदि हम श्र॒त्यनुमोद्ति भाषान्तर 
करना चाहे तो कह सकते हैं कि “जिकाऊाबाधित अनन्ता- 
नंन्‍्दानुभव' अर्थात्‌ सर्वदा विद्यमान रहनेचाला अनन्त और 
अन्तःसर्व विशेषसहित जो आनन्दका अनुभव वह सच्चिदानन्द्‌ 
भगवान्‌ । यही ब्रह्मवादका मुख्य ब्रह्म है। अन्तः और चाह्य 
दोनों प्रकारका रमण ( क्रीडा ) इसी पुरुपोत्तमका है । 





१ शक्तिघर्माणामपि तदोदगतत्यामावेन कालरूस्थापि निरूपण- 


समय एय तथा वचनात्‌ | स्बंभवनसमर्थात्खरूपादेव चेष्टावत्पादुर्भावः 
काल्स्प । ( सवोधिनी २३९ | ३२) 





ब्रह्मचाद्‌ म्र्‌ 


सूतजीने अपनी समग्रके अनुसार इसी ब्रह्मकों तत्व कहा 
है. ओर इसीको अद्वेतणान भी कहा है-- 


घदन्ति सत्तत््वविदस्तरव॑ यय्क्ञानमह्यम । 
प्रश्नेत्ति परमास्मेति भगवानिति शब्धते ॥ 


सूतजी फहते हैं कि जो ह्लेतैनिव्तेक शान है चही असल 
तच्च है। उस ही शाखान्तरोमे ब्रह्म, परमात्मा और भगवान्‌ 
शब्दोंसि कहा है। शब्दोंका ही भेद है; पदार्थ तो सबका एक 
है। किन्तु श्रीद्युक श्रह्मका यह मत नहीं है, उनके मतमे यह 
तत्व ( सार-पदार्थ ) श्रीपुस्पोत्तम भगवानका एक पानरूप 
अंश है। जिसको हमने पूर्व 'विशित! शब्दसे कहा दे। 
द्वितीय स्कस्चर्म भ्रीग्ुकटे चजीने इस अद्वय शानका इस प्रकार 
निरूपण किया है-- 
विशुदद केवर्ल ज्ञान प्रध्यक्सम्यगवस्थितम्‌ । 
सत्य पूर्णमननाथन्त॑ नियुण.. नित्यमद्रयम्‌ ॥ 
अथोत््‌ क्रीपुरुपोत्तमका यह जानांश ( चिशित्‌ ) विशुद्ध 
है, असहाय श्र है. भतिगूढ हैं. जैसा है चेसा ही उत्तम है 
अपने स्वरुपमें ही स्थित है। सर्चंदा एकरूप है। पूर्ण दे, उत्पत्ति- 
प्रलयरदित ए५ निर्भुण है. नित्य है ओर सशिदानन्द रहते भी 
अहय ए। अभिष्त है- एक दही हैं. प्नरूप ही ७। खूतजीफा 
महय पान ओर धीशुफदेचजीका यद्द विश्युद्ध घान ही पुरुष- 
शब्दवात्य हें। शारमोर्मे अन्यत्र-अन्यत्ष इसीकफो पुरुष भी 
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यरचदित ड़ च्यनमित्ति के तनियनद ॥ ्य ल के 
१ यरदितीय श्ानमिति, दइतनियतेव जान दक्त्यमिन्यथ:। 


तस्पैय मामभेर इत्या” समेप--अप्ेति परमामेति मगयानिति | दाब्ड- 
ब् है ०. सुवोधिनी 
माष मियते ने पभदोटन्ति । ( सुबोधिनी ३ । १। ११) 


१५ बच्रह्मचाद्‌ 


कहा है। पुरुष अनेक हैं। चेदमे पुरुषोत्तम अन्तर्यामी और 
अक्षर ब्रह्मको भी पुरुष कद्दा है । किन्तु यह पुरुष अक्षरका अंश 
रहते भी उन तीन प्रधान पुरुषोंसे भिन्न है। पुरुष शब्दकी 
अनेक व्युत्पत्तियाँ हैं, 'पुरा आखेति! 'पुरि बसतीति” 'पुर- 
मुषतीति! आदि । यह पुरुष पुरको अपना रूप देनेसे पुरुष 
कहा गया है। अप्टाविशति तत्वोंसे पुर (ब्रह्माण्ड-पिण्ड ) 
बनाकर आप ही उसमें निवास करने गा और उसे अपने 
भीतर कर लिया। तव ( भाविनी संज्ञाको छेकर यह पुरुष 
संज्षा है) इसलिये पुरुष कद्दा गया 'तत्खट्ठा तदेवाजु- 
प्ररविशत्‌ ७ यह पुरुष अक्षर ब्रह्मका ही एक अंश है। 
एकादद स्कन्‍्धर्मे जहाँ अक्षर बह्मसे या पुरुषोत्तमसे रृष्टिके 
प्रारम्भका निरूपण है वहाँ फहा है कि-- 


तन्‍्मायाफलरूपेण.. द्विषवा. समसवददूहत्‌ । 
ज्ञान त्वन्यतमी भावः पुरुष सोडमिधीयते । 


अर्थात्‌ वह अक्षर ब्रह्म माया (प्रकृति) और फल (ज्ञान ) 
रूपसे दो प्रकारका हो गया । उनमें पक भाग प्ररूृति 
ओर दुसरा भाग जो शान) चुद पुरुष कहा जाता है। यही 
पुरुष क्रिसी कल्पमें जीव और अन्‍्तर्यामी दो रूप वनाकर 
ब्रह्माण्ड किया पिण्ड ( शरीर ) में प्रवेश करता है। और 
किसी कल्पमें पहले दायीरमें प्रवेश करता है और अनन्तर 
दो रूप हो जाता है । खष्टिमिं आनेके पहले, प्रवेशके 
पहले और “अनेन जीवेनात्मनालुप्रविद्य नामरूपे व्याकर- 
चाणि! इस अनुधवेश और नामरूप व्याकरण ( विवेक ) के 
पहले, जो पुरुषका विश्वुद्ध अचिन्त्य अक्षर ब्रह्मात्मक 


चद्यवाद श्र 


खरूप है उसे ही तत्त्व: उसे ही विश्युद्ध शान उसे 
डी द्वितीय अक्षर। उसे ही पुरुष; उसे ही चिशित्‌ 
थीर उसे ही खाश्रयाश्रय कहते हैं। यही पुरुष सारी सश्टिका 
उत्पत्ति; स्थिति, प्रलयकतों हे । कस्टम धीरे-धीरे विविध 
रूप घारण करता हुआ यही भगवान्‌ जगतक़ी साक्षात्‌ उत्पत्ति: 
स्थिति और संहार करता है। परन्तु यह पुरुष अक्षर पुरुषोत्तमा- 
स्मक दे। तदंग है। भा० द्वि० विमर्शाध्यायक्ते प्रारम्भमें राजा 
परीक्षितने पूछा कि-- 
या या शक्तिमुपाप्चिस्य पुरशक्तिरय॑ पुसान्‌। 
झात्मान फ्रोडयन्‌ फ्रीउडन करोति विकरोति चर 

दे बहन! भगवान किसको पेदा करता है। अपने-आपको ? 
यदि अपने-आपको पेंदा करता है तो अकेले आत्माको पेंदा 
फरना है या शक्तिसद्दित आत्माकों ? शक्तिसाहित्यमें भी 
अश्ष है फ्ि उत्पत्तिमं प्राधान्य आत्माको रदता दे या 
शक्तियों था दोनोंकों ? एक कार्यमें एक दी शक्तिका 
उपयोग करता है था दो-चासरका ? और आत्तमाजों एक ही 
रूप दनाता ह£ था विविध रूप ? विधिध रुपॉर्मे भी विस्कफ़ रूप 
या अनुकूल टी रुप ? ओर अपनी आत्माफों फ्रीडा कराता 
हुआ झमिसी सोरफो ऐसा करता है या अपने-भ्ञाप ही प्ेललता 
छुआ अपने-आपफो दी सब ऊुछ कर लेता है ? 


६ भा रझूप्य पदार्थः ए.। कि केवल आत्मा, शनिसरटितो 
वा । सारिस्येटपि क्मिमैयोत्प्े, सक्तिरेय या। एक्स्यां उु् 
वा । सा त्व5 दुमा सयात्प ते, भसाक्तरय या। एक्सा जनता या 
दनिम्ुपासित् प्रनर्दितीयशती थां झनिमिति | यतः पुरुशक्ति. | ***** 
दिद्द्मपि फरोति, ने फरोति, विविध था फरोति। आत्मानमेय श्ीटयन्‌ 
"* सपया मीडद्‌ आत्माननेय फरोत्तीति । ( लुरोविनी २ | ४। ७) 


श्ड चऋत्यचाद्‌ 


इसके उत्तर देते हुए श्रीक्रकदेवजी, परत्रह्म भगवान श्री- 
क्ृष्णको नमस्कार करते हैं । सर्व सन्देहोंकों दुर करनेकी 
सामथ्ये देनेवाला भगवान्‌ दही है इसलिये चुद्धिप्रेरक कृष्णका 
स्मरणकर उसको नमस्कार करते है। इन्हों नमस्कारोमे ही 
सर्वभागवतके सिद्धान्तका सार भी कद्ट देते हैं। यह नमस्कार 
द्वितीय स्कनन्‍्धके प्रारम्भमें करना उचित था क्योंकि प्रथम 
स्कन्धके अन्तर्में राजाका प्रश्न दो चुका था और द्वितीयके 
प्रारम्भमें श्रीशुकदेवजीने उत्तर देनेका प्रारम्भ किया था परन्तु 
उस समय राज़ाने भगवत्सम्बन्धी प्रश्न नहीं किया था और 
अब भगवत्सस्वन्धी प्रश्ष किया है अतण्व भागवतका प्रारम्भ 
होता है इसलिये यहाँ ही खेएदेवतानमस्कार उचित है । 


नस परस्म पुरुपाय भूयसे सदुकहृपस्थाननिरोधलीऊूया। 
गृहीतशक्तिश्षितयाय देहिनासन्तभेवायाजुपलक्ष्यवत्म ने ॥ 


भगवान्‌ पुरुपोत्तमके अनेक रूप हैं । उनमें दो प्रधान हैं । 
एक अन्तःक्रीडाखरूप ओर दूसरा वाह्यक्नीडाखरूप । दोनों 
सावदिक दें । अन्त+क्रीडा भी सर्चदा है और वाह्मक्रीडा भी 
सर्वेदा है। यह वाह्य आन्तरभाव जीव दृष्टिसे है। भगवत्स्वरूप- 
में वाहा-आन्तर-भेद नहीं है । आन्तरक्रीडाखरूप भक्त्यैकलभ्य 
है, उसका निरूपण तीसरी नमस्कारमें है। और यह वाह्मक्रीडा- 
के पूर्वका खरूप है | यह उसी पुरुपोत्तमका दुसरा खरूप है। 
यह प्रधान अक्षर ब्रह्म है, भगवच्चरणारविन्द्‌ है; भगवान्‌ है। 
पुरुपोत्तमका और इसका अभेद है । यही भगवान्‌ पॉच रूप 
धारण करता है ओर उन्हों पॉचों रूपोंका इस प्रथम नमस्कार- 
में निरूपण है। इसी भगवानकी 'सर्गादि! दश लीलाओंका 


चरह्मचाद श्ज्‌ 


चर्णन श्रीमकागवतमे दे इसलियि इसे प्रथम नमस्कार किया 
है | अनन्तानन्द्‌ विविध विशेषय्युक्त वह पुरुषोत्तम जब बाह्य 
स्मण करना चाहता है, जब श्रुतिशास््रोकों लार्थकता देंना 
चाहता है, जब चद्द अपनी सचा सिद्ध कराना चाहता है, 
जब अपने खरूपका आप ही आनन्द छेना चाहता है जथात्‌ 
जब वह जगवकी रचना करना चाहता है तव सबसे पहले 
मूछरूप धारण करता है। यह मूलरूप चरणारविन्द अक्षर है । 
सर्वन्न पविष्ट रहनेले इसे विग्णु और महाचिप्णु भी कह्दा है| 
चह सबका मूल था. यह रूष्टिका सूल है। ढोनों सूलरूप हैं । 
सष्टि भी दोनोंसे होती है। तद्वन्‍तर इसी मूलरूपकों सटप्ति, 
स्थिति, प्रठढय- भोग और मोल्ल देनेके लिये मूल समए्रि-च्याष्टि 
अन्तर्यामी और फलरूप बनाता है| अर्थात्‌ उस पधानाश्षरका 
पहला रूप मूल है. दूसरा समप्टि पुरुष ( ब्रह्माण्डसहित ) 

भगवान्‌ । तीसरा व्यपष्टि ( अनन्त दोनों तरहके जीव पिण्ड )+ 

चौथा अस्तर्यामी और पाँचयों ( समप्रि-व्यप्टि) फल | यह 
मूल खश्टिके पूर्व अलसड़) उदासीन) अव्यय रहता है। इसका 
पूरा वर्णन हम पूच में 'विद्युद्ध केवल लानम! जान त्वन्यतमों 
भाव ख्छोकोर्म कर चुके हैं । यही फिर सशरीर साकार होता 
है तब पुरुष कहा जाता है। यह भगवान पुरुषोचमका पहला 

आविर्भाव है इसलिये इसे आद्य अवतार कहा गया है। 

आयद्योप्चतारः पुरपः परस्या मूलरूपऋा पहला अवतार 

पुरुष है । 

जमूदे पोरुषं रूप। भगवान्‌ सहदादिलिः। 
सम्भूत पोदशकलूमसादी लोेकसिद्क्षया ह 


रद बअद्मचाद्‌ 


भगवौन्‌ मूलरूपने पहला अवतार पुरुषरूप ग्रहण किया। 
भ्रह्माण्डरूप पुरुपाकार अहण करनेखे पुरुष कहे गये | यद्यपि 
अह्माण्डकों भी पुरुपाकारता इन्हींके आकारसे मिली है तथापि 
ये पुरको अप्निरूप बना देते (अपना रूप दे देते ) हैं इसलिये 
पुरुष कद्दे जाते हैं। 'पुरमुषपतीति पुरुष:। भगवान जिसको 
अपना प्रवेशस्थान ( शरीर ) वनाता है उसे अपना रूप कर 
लेता है | छोहगोलकमें जब अन्नि प्रवेश करता है तो 
गोलेको भी अग्निरूप दे देता है। यह स्टृष्ठि प्राथमिक है इसलिये 
सर्च कार्य करनेमें समर्थ कोई दूसरा अधिकारी जीव था नहीं 
इसलिये खयय॑ भगवान्‌ ही ( सूल पुरुष ही ) पुरुषरूप हुए । 
इस खसप्टिम भी प्रक्ततिक खष्टिकी तरह सब पदार्थ होते हैं 
किन्तु थे प्राकृत नहीं किन्तु अपाकृत, आधिदृधिक, ब्रक्षात्मक 
होते है। महान, अहह्लार और पश्चतन्मात्रा, एकादश इन्द्रिय 

१ अन्र तादशाधिकारिजीवस्थामावात्खयमेंय पुरुषों जात: |*** 
तत्र द्वितीयमाह तप्तायःपिण्डमिय । अण्डजत्वादन्तरेव सबनिर्माण सबब- 
स्थापि मुक्तिदानाथम | शुद्धसत्त्यात्मक शरीरमिव पुरुषरूप तस््वैनिर्मित खवय 
गहीतयान | अप्सु बी जब्रह्माण्डवैलक्षण्यामाह-महदादिमिरिति। महदहड्भार- 
पञ्चतन्मात्रामिः सप्तमि: | एकादशेन्द्रियाणि पश्च महाभूतानि व पोडश- 
कला: । एच प्राकृतिको गणखस्रयोविश- | अस्या सष्टी प्रकृतिपुरुषी 
स्वयमेय । इय हि आय्या सष्टिः | द्वितीयादिसष्टायधिकारिपुरुषाणा सुूभ- 
त्यात्‌ । छोकास्तु स्वोदरस्थिताः । तेषां सृष्टिः उदरे च स्थितिहंय यथा 
भवति तथा करणार्थ ब्रह्माण्डदेह: परिणदीतः । ( सुबोधिनी १ | ३। १ ) 
तत्र यो बेराज- पुरुषों द्वितीयपुरषरूपों यः सर्वत्र शा्रे प्रसिद्धः 
असावित्यनुभवसिद्धश्न स एय विराट शरीरे प्रविष्टः न ठु जीवविशेषः 

भत्‌ । ( सुपोधिनी २। १। २५ ) 


ब्ह्मचाद्‌ १७ 


और पाँच महाभूत, इस तरह एकविश पदार्थोफे ससूहका 
झारीर वनाकर उसमें आप खां प्रविष्टठ हुआ । इस 
खष्टिम प्रति और पुरुष दोलों ब्रह्मूप हैं । सश्वके 
परारस्ममें सबसे पहले श्रह्मकल्प (समयका लंबा छुकड़ा) 
होता है। उस कल्पमें सारी स्टि चह्मरूप होती है। काल, शक्ति; 
घ्म प्रकृति, पुरुष, ब्रह्मा, महत्तत्वादि खब पदार्थ भगवान्‌ 
ही होते हैं। आधिदेविक ज्गव) आध्यात्मिक जगत्‌ और 
माधिभौतिक जगत्‌$ तीनों प्रकारके ज़गतम 'धाता यथा पूर्च- 
मकल्पयद! न्‍्यायसे सब पदार्थ होते हैं| तीनों जगतम माया 
रहती है, तथापि तीनॉमे भेद है। तीनों जगवर्म मायाके खरूप 
और कार्य पृथक्‌-पृथक्‌ रहते हैं । एक इस प्राथमिक जगत॒का 
ब्रह्मसे सवेधा अमेद है। श्रुतियोमें इसका वर्णेन है-- 
'तदास्मान 5 स्वयमकुरुत ।! आ्राणस्य प्राणमुत चछुपश्नक्छः।! 
भागवतम भी-- 
'अहसेवासमेवाग्रे', 'द्न्यं कम च कालश्व सवभावो जीव एव च ।* 

“इत्यादि द्वितीय स्कन्धर्मे प्रायः एकदम भगवदमिन्न 
ज़गवका निरूपण है । 'इदं हि विक््य॑ं मगवानिवेतर/ इत्यादि 
प्रथम स्कन्धमे भी भगवदभिन्न जगवक्ी सूचना की है । तीस 
प्रकारके अधिकारियोंकी तीन प्रकारले जगतका भान होता 
है। उत्तम अधिकारियोंको केवल शुद्ध ब्रह्म ही--भगवान, ही 
जगत्‌ दीखता है। और मध्यम अधिकारियोंको 'इ्द चिद््॑ 
भगवानिव इतर” यदह्द सारा दूसरा भगवान-जैसा दोखता है ) 
अर्थात्‌ कुछ भेद भी और अमभेद भी । तीसरे कनिएठ अधिका रियाँ- 
को 'इदं विद्वम! भगवान्‌ इतर/ यह जगत है और यह 
भगवान ( ब्रह्म ) उससे पृथक है। 

रे 


धर ज्त 


श्८ ब्रह्मवाद 


प्रथम जगत्‌ आधिदैविक प्रपश्च केचल विस्तार्मात्र हैः 
वहाँ त्याज्य पदार्थ नहीं है । आह्य-ही-आहय है। सर्वे आश्रय- 
ही-आश्रय है। उस समय सब कार्य भगवानसे ही चलते है। 
ब्रह्माने विचारपूर्वक देखकर भी भगवद्वयवॉके सिंचा अन्य 
पदार्थ ही जव न देखे तो फिर उन भगवदवयवोलसे ही 
यज्ञ किया । 

पूर्वोक्त श्ञानप्रधान पुरेषरूप भगवानने अपने रज्य पदार्थ 
( जगत ) की वीक्षा ( विचार ) करके सबसे पहले अपने सत्‌- 
चिंत-आनन्द-धर्मोंका प्रथक्‌ू-पृथक्‌ और उत्कर्षापकर्षरूपसे 
आविर्भाच किया। उत्पन्न हुए वे तीनों धर्म धर्मीरूप हुए। 
अतपथव उनकी शक्तियाँ भी पृथकू-पृथक्‌ और उत्कर्पोपकर्ष- 
पूर्वक प्रकट हुईं । ओर तदनन्तर उन दोनोंसे कार्यका प्राकत्प 
हुआ। अर्थात्‌ वह ज्ञानप्रधान सब्विदानन्द भगवान ही धंर्मरूप, 
शक्तिरूप और कार्यरूप हो गया। यही सबका उपादान, यही 


कर्ता और यही सवका करण भी है। इस सष्टिम सर्व विभक्तियाँ- 


१ भगवान्‌ खघमरूपः प्रथम मयति | पश्चाचछक्तिरूपः कार्यरूपश्व 
(सुवो० १। १०। २० ) | उपादानत्व करणत्व कृत्य स्वस्पेवेत्याह, आत्मा 
खयमेव करता | आत्मनि खस्मिन्नेवाधिकरणे | आत्मना स्वेनेव करणेन । 
जात्मान विश्वरूप खयमेव कम | अनेन अन्ये5पि विभकत्यथीः शातव्याः । 
न केवलमुत्पादयति, सयच्छति मारयति, पाति रक्षति। थुक्तिस्त्वच 
महायोगसिद्धो वाश्मसाधनव्यतिरेंकेण स्वेच्छया बहुरूपो भवति | मगवति तु 
योगादिकमपि नापेक्ष्यते | सर्वसामथ्ययुक्त खरूपमेब तथाभूत यतः | 
( सुबो० २।६। ३८ ) | द्रष्टा हि कार्य कते शक्‍यम्‌ । न हि शानमात्रेण 
कु शक्यमित्याहइ---ईशः समर्थः सर्व कतुम | 
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का अर्थ; प्रकार, सब कुछ यह पुरुष ही है। यही वात 
श्रीशुकदेवजीने 'नम+ परस्मे! इस नमस्कार-छोकरम “भूयसे! 
शब्दसे कह दी है अर्थात्‌ यह पुरुष ही अनेक रूपसे फैल गया। 
शानप्रधान होनेसे यह पुरुष द्रष्टा भी है। द्रप्टाके विना कार्य- 
की उत्पत्ति; स्थिति और निरोध होना असम्भव है। छोकरम 
कितने ही शाता होकर भी कृतिशक्ति न होनेसे फाये करनेमें 
असमर्थ होते है किन्तु यह पुरुष ईश भी है अर्थात्‌ सब कार्य 
करनेमें समर्थ है। क्रियाशानशक्ति रहनेपर सी यदि लौकिक 
पुरुषोंकी तरह क्रियाका आवेश आ जाय तो आत्मामें विकार 
होनेकी सम्भावना है इसलिये कहते हैं कि यह पुरुष निर्विकार 
रहकर ही सर्व पदार्थोको पैदा करता है। कल्पचृक्ष, कामथेनु 
और चिन्तामणिसे अनेक पदार्थ उत्पन्न होते हैं किन्तु वे खर्य॑ 
चिरूत नहीं होते । 

१ ननु क्रियाशानशक्तिमत्वेषपि व्यापारावेशे लौकिकवत्क्षेश- 
सम्भवादात्मनों विकृत्तत्वापत्तेभंगवतः क॒र्तृत्व न सम्भवतीत्याशड्ड याह--- 
कूट्स्थस्य । स हि सर्व करोति कूय्स्थ एय न त॒ विक्रियते । यथा काम- 
घेनु। कल्पदृक्षश्विन्तामणिवां; योगी या सनसा सृजति। नन्तु भगवान्‌ 
सर्धि नाहंति कठुम्‌। प्रयोजनविरोधात्‌ । स हि खार्थ वा जीवार्थ 
या करोति | स्वार्थ करणे जीवानामनुत्पादन स्थात्‌। ततो भक्तिमार्गों 
विरुध्येत । सर्वेषपि मार्गा विरुष्येरन्‌ | बन्धमोक्षाद्रभायात्‌ वैचित्यमज्ञान 
च न स्थात्‌। अत उभयाय जीवा्थे वा कतंव्यमिति मन्तव्यम्‌ । तत्न 
स्वांशे खस्यानन्दपूर्णस्वं भज्येत । पराथ्थस्वे वेषम्थनैष्व॑ण्ये प्रसस्येयातां 
अत आह---अखिलात्मनः । अखिलानामात्मा । आत्मस्टेन वेषम्यादि | 
आनन्दादिविरोधस्तु नास्ति । अखिलत्वात्‌ । यथा खिला आत्मानों न 
भवन्ति केनाप्यशेन | एवं खस्प यः पूर्ण आनन्दस्तस्थाप्यात्मा । 

(सुवो० २४५१ १७ » 
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फिर भी यहाँ एक प्रश्न होता है कि मगवानकों जगत्‌ 
वनानैका क्‍या घयोजन है १ क्‍या उह अपने लिये ज़गत्‌ बनाता 
है १ यदि अपने लिये सप्टि करता है तो फिर जीवको उत्पन्न 
करनेकी क्या आवश्यकता थी। और यदि जीव ही न बनाये 
जायें तो फिर भक्ति, ज्ञान; कर्मादि मार्ग, चन्‍्धमोक्ष और शाख्रादि 
सबकी निरथेकता आ जाती है। यदि कहो, अपने और जीव 
दोनोंके लिये जगत्‌ बनाया जाता है तो भी शंका होती है 
कि अपने लिये तो कोर भी काये तव किया जाता है जब 
कोई अपेक्षा हो या आनन्दर्म कुछ कमी हो । यदि ऐसा हो तो 
फिर भगवानके आनन्दर्मे अपूर्णता आवेगी। और जीवके 
लिये वनानेमें भी भगवानमें वैषम्य और निरदेयता दोष आते 
हैं। इसके उत्तरमें कहते हैं कि भगवान्‌ अखिलात्मा हैं। 
अखिलात्माके दो समास करने उचित हैं। अखिलानां आत्मा। 
न खिल+ अखिल+ अखिलः आत्मा यस्य सः। सारे जीवोंका 
भी सूलद्वव्य यही पुरुष है अर्थात्‌ आप डी सारी राष्टि हो 
गया है । जब आप ही सब कुछ हो गया है तब वैपस्य, नैष्छृण्य 
दोप कैसे ? हम अपने पैसोंसे चलते हे और मुखको दूध 
पिलाते है. इसमे हमें कोई भी विपम या निर्दय नहीं कहता। 
क्योंकि हमारे सिवा दुसरा कोई दे ही नहीं। इसी तरह इस 
प्राथमिक खष्टिम भगवान ही सव कुछ है, अन्य है ही नहीं । 
अतण्व बैपस्य; ने्ुण्य दोप नही हो सकते । आनन्द अपर्णता 
भी नहीं आती, क्योंकि उसका खसूप ही खभावुरे 
है, पूर्ण है । 

भगवानले खय॑ घरकट दोकर त्रह्माजीसे 


बप्रक्चताद्‌ श्र 


अहमेचासमेवाम्रे नान्यचत्सद्सत्परम्‌ । 
पश्चादई॑यदेतश्व॒ योज्वशिष्येत सोथ्स्यह्ठ मर ॥ 
(श्रीमहा ० २। ९ | ३३ ) 


ब्रह्माके प्रश्षके उत्तरमे भगवान्‌ आज्ञा फरते है कि हे 
श्रह्मन ! ले यद्द विज्ञानसहित ज्ञान, में तुझे देता हूँ, ग्रहण कर । 
एककीो ही विविधरूपले देख छेना विज्ञान कहा जाता है और 
विविधको एकरूप देख लेनेको ज्ञान कहते हैं। ज्ञान और 
विज्ञानमें ज़ब वस्तुकी एकता ठहर जाती है तव वह सिद्धान्त 
पूणे कहा जा सकता है अन्यथा नहीं । 


भगवान्‌ अपने जिस रूपको जगव बनाते हैँ सबसे पहले 
उसका निरूपण करते हैं->अहमेव आसमेव । हे ऋह्मन्‌ | सबसे 
पहले में था ही और में ही था। और में ही जगद्गूप ही गया 
हँ। जगवर्म मेरे सिचा कुछ नहीं है। मेरे रूपमें जी कुछ 
अन्यथा भान हो रहा है यह सब मेरी माया (सर्वभवन- 
खसामर्थ्य और मोहिनी ) का प्रभाव है। में ही ज़्गव्‌ ही गया 
हँ। तुम्हें मेरे खवरूपसे जुदा जो कुछ दीख रहा है यह मेरी 
मायासे दीख रहा है। देहादि पदार्थ भगवानसे जुदे हैं, उनमें 
जीव भी जुदा दी है जैसे घटादिके मध्यमें आकाशकी पतीति 
होती है। आधार और आधेय तथा उनका घर्म एवं बाह्य 
झौर जआाभ्यन्तरभावका कारण भी मे ही हूँ। खंरूपसे सूलभूत 


अल ज-++-+- 


१ याद्गुरूप भगवान्‌ जगत्करोति तब्छिक्षाया परार्यितम्‌ | तत्नाह-- 
अहमेय तद्ग॒ुपो जातः नान्‍्यदिति | अन्यथामान च॒ भन्माययेति । जड़े 
देशदी मच्ये जीवप्रतीतिश्न घटादावाकाशप्रतीतिवत्‌ ) आधाराधैयमाबो 
वाह्माम्यन्तरभेददेतुआहमेवेति | स्रूपतो मूलभूत जगत्‌, प्रतीतितों माया- 
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( आधिदेविक ) जगत्‌) और प्रतीतिसे मायारूप जगत्‌ उसमें 
अवेदश करनेवाला दोनों तरहका जीव, इस तरह यह सारा 
जगत्‌ में ( सगवान) ही हूँ यह समझना उचित है। अर्थात्‌ 
जडजीवप्रतीति और माया प्रभ्नति सव पुरुषोत्तम है यह पूर्ण 
शान है-- 





रूपम; अनुप्रवेशकों जीव इति सर्व जगत्सवंप्रकारेणाहमेवेति ज्ञात्वा खख- 
रूपमपि तथा मन्तव्यम्‌ | इयमेव शिक्षा | सर्वे जगल्कथ भगवानित्याकाड/क्षायां 
तजलानिति हेतु विस्तरेण वदति। सष्टेः पूषे अहमेव 'एकों नारायण 
आसीन्न ब्रह्मा न च शद्ढरः* “वासुदेयों वा इृदमग्रे आसीज्न ब्रह्मा न च 
शह्कर/ इति अ्॒तेः, सष्टेः पूर्वमहमेव | मत्तोषपि पूर्वमिति नाशझनीयम्‌ । 
यथा जगतः पूवमहम्‌, मत्तोडपि पूवमन्‍्यदिति तदा भवेत्‌ यदि कदाचिद॒प्यह 
नासम्‌ । तत्त मम न सम्मवति । रद्रपेणेव निरूपणात्‌ । “सदेव सोम्येद? 
*एकमेया2 इति भ्रुतेरासमेव । अग्रे सष्टेः पूव म । 'असद्दा इदम! इत्यादीनाम्‌, 
पश्चात्प्रतीयमानजगतः. पूवबमेताइशरूपेणानवस्थितत्वप्रतिपादकत्वात्‌ । 
अन्यथा असतः सत्ताबोधकत्वे विरोधात्‌ | 'नासतो” इति वाक्यविरोघात्‌ । 
धनासदासीन्नो” इत्यादेस्तु स्थूलसूक्ष्मकारयपरत्वम्‌ | “आपो वा इृदमग्रे 
सलिलम्‌? इति त्ववान्तरकल्पामिप्रायेण । “अव्यक्तादीनि! इति तु अव्यक्त- 
रूप ब्ह्मेय । लीनत्वकल्पकस्प पश्चादेय सिद्धे! पूवलीनत्वम्‌ सिद्ध/बति । 
अनेन प्रकृति पुरुष चेवेत्यपि निरस्तम्‌। मतान्तरत्यात्‌ । 'आसीज्जान-? 
मिति वाक्यविरोधान्व | “तम आसी' दिति तमो ब्रह्ेय, सर्वतः सुसत्वेन 
साम्यात्‌ । अत एवं श्रतिसिद्धत्यादन्यानि तत्काले निपेधति 'नान्यत! | 
सच्छब्देनासच्छब्देन च ब्रह्मवोच्यते । यो स्मात्परस्मात्च पर+ पर- 
जब्देनापि न कालादिरुच्यते, किन्त्वट्मेव | किश्व पश्चादहम्‌, सवभवन- 
समर्थोत्खसूपादेव चेष्टायत्पादुमोयः कालस्य । पश्चाद्‌ गुणरूपेण शक्ति- 
रूपेण कायरूपेण (स आत्मान* खयमकुरुत” इति श्रतेः | जीवजडात्मक 
सबमहमेव । अय मुख्यो ब्रह्मवादः | (सुबो० २। ९ ] ३२) 
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एको नारायण आसीक्ष ब्रह्मा न चव॒ शइरः। 
वासुदेवो वा इटमग्र आसीज्ष प्रह्म न च शझूरः ॥ 


“इत्यादि श्रुतियों फद्द रही हैं. कि राष्टिके उत्पन्न होनेके 
पहले यह सारा जगत्‌ नारायण था, चाखुदेव था। उस समय 
न ब्रह्मा थे और न शाह्बर थे । प्रतिनियत नामरूपसे कुछ 
भी न था। और था तो सव कुछ था एक था सद्गूप था। 
अहासे पूर्व तो कोई तव हो सकता है जब चह कभी भी न 
हो, किन्तु ऐसा कभी नहीं था “अहम आसमेव' 'में परजह्म 
सबसे पहले था ही ।' यह जगत्‌ भी था ही किन्तु एकरूप: 
ब्रह्मरुप, सद्गूप था । 


यदि कोई कद्दे कि 'असछा इद्मग्रे' यह श्रुति, पहले 
कुछ नहीं था कह रही है ते! इससे मालूम होता है कि सष्टिके 
पूबे ब्रह्म भी नहीं था। तो इसका उत्तर इतना ही है कि 
पूर्वोक्त शुतिका यह आशय नहीं है। वह तो कह रही है कि 
आपलोग जिस जगतको प्रतिनियत रूपनाम देख रहे हो अथवा 
जैसा कुछ देख रहे हो खष्टिके पूर्वम यह चेसा नहीं था, 
पकरूप था, ब्रह्मरूप था । 


कितने ही कहते है कि 'नासदासीज्नो सदासीत” यह 

श्रुति कह रही है कि सश्टिके पूर्वमें जल सत्‌ था और न असत्‌ 

था। अर्थात्‌ सदसह्दिलक्षण कोई पदार्थ रहा होगा। तो 

इसका उत्तर यह है कि नहीं, यह श्रुति तो कह रही है कि 

प्रतिनियत रूपनासमसे न सत्‌ (स्थूल पदार्थ) था और न 

असत्‌ ( सूक्ष्म पदार्थ ) था, जर्थात्‌ अशेय, अमेय एक ब्रह्म था। 
' यदि कहो कि “आपो था इद्मग्रे! इस श्रुतिमं सबसे पहले 
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जलका होना कहा है तो इससे स्पए् है कि रृष्टिके पूर्व ब्रह्मके 
सिवा जछादि पदार्थ भी था। तो इसका उत्तर यह है कि 
यह बात खबसे पहले सर्गकी नहीं है किन्तु बीच-बीचर्मे 
अवान्तर कल्पाम जो सष्टि हुआ करती है, उसके पूर्वकी बात 
है। सर्वप्रथम खष्टिम तो एक ब्रह्म ही था । 


यदि “अव्यक्तादीनि भूतानि! इस गीतावाक्यकोी देखकर 
कहो कि खप्टिके पूवर्म ब्रह्म खिबा एक अव्यक्त पदार्थ 
और भी था तो यह भी ठीक नहीं है क्‍योंकि इस ज्छोकमें तो 
अव्यक्त दब्दसे अक्षर ब्रह्मका ही निर्देश है। गीतामें ही अन्यत् 
अव्यक्तो5क्षर इत्युक्” आदि वचनोंम अव्यक्त शब्दका अक्षर 
च्रह्म अर्थ किया है। यदि कह्दो कि गीतामें तो “प्रकृति पुरुष 
चैच विद्धयनादी उभावपषि” प्रकृति और पुरुष दोनोंको अनादि 
कहे हैं तो फिर आपका "सर्व ब्रह्म! यह बाद कहाँ गया ? तो 
इसका इतना ही उत्तर है कि यद्द भत तो सांख्यका है । 
भगवानने विचारके लिये उसे वहाँ दिखाया है। अन्यथा 
आसीज्शानमथो हार्थ एकमेवाविकल्पितम” आदि वचनॉका 
विरोध आवेगा। 


श्रीमद्भागवतर्मे कहा है कि खष्टिके पूर्वमें एक शानप्रधान 
अश्नर ब्रह्मरूप पुरुष ही था ओर वही फिर प्रकृतिपुरुपरूप 
हो गया | प्रकृतिपुरुपषको घह्मरूप मानकर यदि अनादि मानते 
हो तो कोई दोप नहीं है । (दम आसीचमसामूढमग्ने प्रकेतम/ 
आदि श्रुतियाँ भी तमः शब्दसे परब्रह्मकों ही कह रही हैं। 
परतव्ह्म ही खष्टिके पूर्व सुप्तणक्ति होनेसे शून्यत॒ल्य, तम- 
तुल्य मालूम होता है इसलिये उसे तमः छब्दसे कहा गया 


चरह्मचाद श्ष 


है। इस तरह रप्ठि-अवस्थामें ऋरह्मको ही अनेक नामोसे निर्देश 
करनेवाले चाक्य, सबसे पूर्व परन्नह्मके ही एक रहनेमे वाधक 
नहीं हो सकते । सद्‌ दाष्दूपवाच्य असत्‌ शब्द्वाच्य तथा पर 
शब्दसे कहने छायक और कोई भी पदार्थ खझश्टिके पूर्वमे था 
ही नहीं । सत, असत्‌ और पर तोनों शब्दोंसे प्रसिद्धमें ही एक 
केचल रष्टिके पू्वमे था -- 


नान्यद्स्सदसत्परम्‌ । पश्माद अहम यदेतत्‌ च ( तदपि अहम ) 


।. उसके बाद जब ख॒ष्टिका प्रारम्भ हुआ तब भी में ही अनेक 
रूपोसे प्रकट हुआ । सबसे पहले पुरुपकी चेष्टारूप कालूका 
प्रादुभाव हुआ । तद्नन्तर सत्‌ ५ चित्‌, आनन्द्रूपसे (गुण या 
घ॒र्म ) मगवान्‌ प्रथकू-पृथक्‌ अनस्तरूपमे प्राहुर्माव छुआ। 
उसके उन तीनों अंशोंकी शक्तियाँ प्रकट हुईं । सवकी क्रिया, 
चित्‌॒की मोहिनी और आनन्दक्स सर्चभवनसामथ्य | तदनन्तर 
इन दोनोंके सम्मेलनसे अनेक कार्यरूपमें पुरुष ही फैल गया। 
चकारसे और भी जो कुछ वाकी रद्द गया हो वह सब कुछ 
मे ( ब्रह्म ) ही उस रूपमें विद्यमान हें यह निश्चय समझ 
रखना चाहिये | इस तरह यह तह्मकस्पमें प्रह्मरूप सर्ग हुआ 
है। इसमें ऋह्ममें और जगतमें अणुमात्रका भी भेद्‌ नहीं है। 
त्याज्य अंश कुछ भी नहीं है, सव भगवान-ही-भगवान, है 
अतपएव यह सुख्य चह्मवाद है। 


व्यतिरेकसे यदि विचार किया ज्ञाय तो सर्मप्रलूयान्तमें 
क्या वाकी रहता है यह चात भी अन्यत्ञ कही है-- 
नष्टे छोके टद्विपरा्धावसाने 
महामूतेष्वादिभूत गठेघु । 


श्छ ब्रह्मचाद्‌ 


जलका होना कहा है तो इससे स्पष्ट है कि रूष्टिके पूर्व ऋह्मके 
सिवा जलादि पदार्थ भी था। तो इसका उत्तर यह है कि 
यह वात सबसे पहले सर्गकी नहीं है किन्तु बीच-बीचर्मे 
अवान्तर कब्पॉर्मे जो सृष्टि हुआ करती है, उसके पूर्वकी बात 
है। सर्वप्रथम सश्टिमे तो एक त्रह्म ही था। 


यदि “अव्यक्तादीनि भूतानि! इस गीतावाक्यको देखकर 
कहो कि स॒ष्टिके पूवर्म ब्रह्मये सिचा एक अव्यक्त पदार्थ 
और भी था तो यह भी ठीक नही है क्‍योंकि इस न्छोकमें तो 
अव्यक्त शब्द्से अक्षर बरह्मका ही निर्देश है। गीतामें ही अन्यत् 
अव्यक्तो5क्षर इत्युक्त/ आदि वचनोंमें अव्यक्त शब्दका अक्षर 
भ्ह्म अर्थ किया है। यदि कहो कि गीतामें तो 'प्रक्ृतिं पुरुष 
चैच विद्धयनादी उभरावपि' प्रकृति और पुरुष दोनोंको अनादि 
कहदे हैं तो फिर आपका 'सर्व ब्रह्म! यह वाद कहाँ गया ? तो 
इसका इतना ही उत्तर है कि यह मत तो सांख्यका है। 
भगवानने विचारके छिये डसे वहाँ दिखाया है। अन्यथा 
“आसीज्ज्ञानमथो हाथ एकमेवाविकल्पितम” आदि वचनोंका 
विरोध आवचेगा। 


श्रीमद्भागवतमें कहा है कि रृष्टिके पूर्वमें एक शानप्रधान 
अक्षर बरह्मसरूप पुरुष ही था और वही फिर प्रकृतिपुरुषरूप 
हो गया। प्रकृतिपुरुषको ब्रह्मरूप मानकर यदि अनादि मानते 
हो तो कोई दोप नहीं है। 'तम आसीत्तमसामूहमग्ने प्रकेतम! 
आदि श्रुतियों भी तमः शब्दसे परच्रह्मको ही कद्द रही हैं। 
परत्रह्म ही सश्टिके पूर्व खुप्तशक्ति होनेसे शून्यतुल्य, तम- 
छुल्य मालूम होता है इसलिये उसे तमः शाब्द्स कहा गया, 


च्द्चचाद्‌ श्जु 


है। इस तरह खष्टि-अवस्था्में ब्ह्मको ही अनेक नामोसे निर्देश 
करनेवाले वाक्य, सबसे पूर्व परत्रह्मके ही एक रहनेमें वाधक 
नहीं हो सकते । सद्‌ शब्द्वाच्य असत्‌ शब्द्वाच्य तथा पर 
शब्दसे कहने कछायक और कोई भी पदार्थ सूश्टिके पूर्व था 
ही नहीं । सत, असत्‌ और पर तोनों शब्दोंसे प्रखिद्धमें ढी एक 
फेवल सृप्टिके पूर्वमे था -- 


नान्ययत्सद सत्परस्‌ । पश्चाद्‌ अहस्‌ यदेतत्‌ च ( तदपि अहम ) 


उसके बाद जब सूप्टिका भारम्स हुआ तव भी में ही अनेक 
रूपासे प्रकद हुआ । सबसे पहले पुरुषकी चेष्टारूप कालका 
प्रादुभीव हुआ । त्तदनन्‍्तर सत्‌ ; चित्‌; आनन्द्रुपसे (गुण या 
घर्म ) भगवान्‌ पृथक्‌ू-पृथक्‌ अनन्तरूपमें प्राहुर्माच हुआ । 
उसके उन तौलों अंशोकी शक्तियाँ पकट हुई । सतकी क्रिया, 
चित॒की मोहिनी और आनन्‍्दकी सर्वभवनसामध्ये | तद्नन्‍्तर 
इन दोनोंके सम्मेलनसे अनेक कार्यरूपमें पुरुष ही फेछ गया। 
चकारसे और भी जो कुछ वाकी रद्द गया हो चह सब कुछ 
में ( ब्रह्म ) ही उस रूपमें विद्यमान हूँ यह निमश्चय समझ 
रखना चाहिये | इस तरह यहद्द ब्रह्मकत्पमें ब्रह्मरूप सगे हुआ 
है। इसमें घहामें और जगतमें अशुमात्रका भी भेद नहीं है। 
त्याज्य अंश कुछ भी नहीं है, सब भगवान:ही-भगवान, है. 
सतएव यह मुख्य चह्मवाद है। 


व्यत्तिरेकसे यदि विचार किया जाय तो सर्गपलयास्तमें 
फ्या वाकी रहता है यह वात भी अन्यत्र कही है-- 
नट्टे छोके द्विपरार्धादसाने 
सहामूतेष्वादिमू्त गतेपु | 


श्द्‌ बत्रह्मचवाद्‌ 


ध्यक्तेथ्य्यक्त कालवेगेन याते 
सवानेकः शिष्यते+शेपसंज्ञः ॥ 
च्रह्माकी आयु जब पूरी हो जाती है तब प्रतिसश्वर होने 
छग जाता है। उस समय सव कारये अपने-अपने कारणों 
मिल जाने ऊूगते हैं। यह प्रतिनियत रूपनाम सारा जगत्‌ 
अपने कारण पाँच महाभूतोंमें मिल जाता है। पञ्चमहाभूत 
अपने कारण आदिमभूत ( अहड्जार ) में मिल जाते हैं। व्यक्त- 
रूप कारणकलाप अपने कारण पुरुषाक्षरमं मिल जाता है 
और पुरुषाक्षर अपने खरूप मूलखरूप भगवष्चरणारविन्द्‌ 
अक्षर ब्रह्ममें स्थित होता है उस समय अशेष नामरूप भगवान्‌ 
पुरुषोत्तम ही केवल वाकी रहते हैं। 


॥ 


'सदेव सौम्येटमग्र आसीव” 'स आत्मानं खयसकुरुत”ः “पुरुष 
एचेद< सर्वम 'सन्च त्यघ्वाभयत! 'तत्सष्ठा तदेवानुप्राविशत? 'पेतदात्म्य- 
मिदं सम! 

इत्यादि श्रुतियों सव इस आधिदेविकखरूप जगतकों कह 
रही है । आधिदेविक जगतमें और भगवानमें अणुमात्र भी भेद 
नहीं है, त्याज्य नहीं है, केवल विश्युद्ध ब्ह्म-ही-ब्रह्म है। इस खप्णि- 
का द्वितीय स्कन्धम प्रवेशयरूपसे सूक्ष्म वर्णन है। यह ब्रह्म कव्पमें 
बाथमिक सरप्टि होती है। आगे पाद्मकल्पादिमें होनेवाली 
खूष्टिकों कार्यसमर्थ चनानेवाली, उसको शक्ति देनेवाली, उसमें 
प्रवेश करनेवाली यह खष्टि है। इस ब्राह्म जगवके प्रवेश 
करनेसे ही वह पाझ जगत्‌ कार्यक्षम होता है। इस प्रवेशका 
चर्णन तृतीय स्कन्धर्मे है। 


च्रह्मचाद्‌ २७ 


'तस्थापि द्गप्डः द्रव्य कर्म च कालश्र! सर्व पुरुष एवेदम' 'पुरुषो5ण्ड 
पिनिर्भिद्य' अहमेवासमेवाग्रे! 'एतद्भभवतो रूपस! स वाज्यवाचक- 
खया! 


इत्यादि द्वितीय स्कन्ध-वाक्योम इस ब्राह्म आधिदेविक 
जगवका निरूपण है। इसमें माया प्रकृति ग़ुणत्रय प्रश्नति सब 
आध्यात्मिकादि जगतके अनुसार ही रूपनाम है क्योंकि 
आध्यात्मिकादि जगतर्म प्रवेश करना है, 'पुरः पुरुष आविशत' 
इसलिये तत्सच्श रूपनामको सुनकर स्रममें आ जाना उचित 
नहीं है । दोनों जगत पृथक-पृथक्‌ हैं। अपने सब्वित्‌ आनन्द- 
खरूपका परित्याग न करके अरूपनाम भी आगे होनेवाले जगतव॒- 
औैसा ही प्रकट होकर सव ज्ञीवादि रूपोंके नामरूप और 
क्रियाओआँका घारण करता है, उन्हें बनाये रहता है। चास्तवमें यह 
अकर्मक है, सबका नियामक है, तथापि सारे जगतको उत्पन्न 
करनेके लिये त्रिगुणात्मक और अच्यक्त रूप लेता है | 

अविकृत और चिकृत दोनों जगत्‌ एकत्र है किन्तु अमि- 
लित है। विकृत भावोंमे अन्दर छिपे हुए अव्रिक्तत ( आधि- 

१ वाच्यवाचकत्व अनामरूपात्मनि नामरूपे बिघाय ताइशो भूत्या 
जगतः पालनादिक करोति इति वाच्यवाचकतया सवरूपाप्रच्युतब्रद्म- 
रूप सचिदानन्द विश्रत्‌ सर्वेपामपि जीयानां नामरूपक्रिया धते । यतो 
यस्तुतोडकर्मकः सर्वकर्मरहितः । सर्वेषां नियामकश्च | एताध्शोडुपि 
सर्वानु्मादयितु जिगुणात्मक अच्यक्त च रूप करोतीत्यर्थः । 

(सुवो० २। १० | ३६ ) 

२स एयाग्ने पूवमेव सप्रइृत्याधिदेविकखमावेनेद मगवदर्थमेष 
जगत्‌ भिगुणात्मक सट्ठा। अन्यार्थ जगत्सष्टी प्रवेशोपेक्ष्यते न स्वार्थ- 
सशवित्यप्रविष्ट एवं भोगार्थ कारणत्वेनेयाचिर्भूतः । ( सुबो० १० ।३। 
१४ )। अविकृता मावा आधिदेविकानि चतु॒विशतितत्तानि “वक्षुपश्रष्ठु 


२८ ब्रह्मचाद 


दैविक ) पदार्थ रहते ही हैं। अविकृत भावोंका ही रूपरसादि- 
शानसामथ्ये और क्रियाशक्ति झुख्य है। विकृत भावामें तो 
उनके प्रवेश होनेसे गौण सामर्थ्य है। तथापि दोनों पदार्थ 
एकत्र कार्य करनेके लिये इस त्रह्माण्डदेह विराट्‌ शरीर जगत्‌की 
रचना करते हैं। यही वात उत्तराज्ध दशम स्कन्चर्म भी कही है-- 
प्राणादीनां विश्वस्जा शक्तयो याः परस्य ताः । 
पारतन्ध्याह्ैसादइ्याद्‌_ दयोश्रेट्ेव चेष्टताम, ॥ 


प्राणादिक जितने अद्वाईस तत्त्व हैं वे सब विराट शरीरको 
पैदा करते हैं इसलिये वे विश्वस््नष्टा कह्टे जाते हैं, उन प्राणादि 
विश्वस्नष्टाओंकी जो कुछ शक्तियाँ हैं वे सब आधिदेविक 
जगत्रूप भगवानकी हैं, न आध्यात्मिक और न आधिमोतिक 


इत्यादिशु भ्रुतिप्रतिपादितानि तत्तत्कार्या्थ तत्र तत्र स्थितानि; विक्वतैस्तथेय 
चतुर्विशतितत््वे. प्राकृतेः सह, नानावीर्या रूपरसादिशापनसमर्थो 
अन्योग्यममिलिता; कार्योणि कतुमेकस्मिन्ेंव कार्ये, सर्वे सहत्य ब्रह्माण्ड- 
विग्रद खराटदेट जनयन्ति । आधिदेविकब्यतिरेकेणाधिभौतिकात्‌ 
केवलात्‌ कार्य न सम्भवतीति । ( खुबो० १० |[३।॥ १५ ) 


१ एतेषां याः शक्तयस्ताः परस्यैच आधिदेविकस्यैव न त्वाध्यात्मि- 
कस्प | एते आध्यात्मिकाः परतन्त्राः कथ खतन्‍्न्रतया कार्थ कुबन्ति । 
सर्वयस्वूनां वस्तुख्वरूपआधिदेविकापरपर्यायः “चक्षुपश्षक्षुः ओजस्थ शोत्र 
मनसों मन इत्यादि श्रुतिवाच्यों भगवानेवेत्यथः। ननु जीवोज्ञी- 
कर्तव्योड्वश्यमिति अन्तयोमी या जीवो वा स्वशक्त्याघान करोठ किम- 
न्तगडना रूपान्तरेणेति चेत्तत्राह वेसाइ॒इ्यादिति । सवंबस्तूनामात्मा 
विसदृशः चेंतनत्वादन्येषां जडत्वात्‌ | अत 
तत्स्यमावापन्न अतिरिक्तमेव रूपमज्जीकतंव्यम्‌ । कर्त्ता स्वप्रविशत्मा नाना- 
रूपस्तथा परः | चतुघी वेदरक्षार्थ चतूरूपो (सुबो० १०।१६।६ ) 


| 


न्रह्मवाद्‌ श्थ 


पुरुषकी हैं । फ़्योंकि आध्यात्मिकादि पुरुष आधिदेविक 
परतन्त्र है। चक्षुपश्चक्षुः ओत्रस्य श्रोत्र मनसो मन» इत्यादि 
श्रुत्युक्त श्रोत्रादिरूप भगवान्‌ जब उनमें शक्तिका आधान 
करते है तभी वे कार्य करनेमें समर्थ होते हैं| अन्यथा उनकी 
खतन्‍्न्र कार्य करनेकी शक्ति नहीं है । यहाँ एक प्रश्न हो सकता 
है कि जीव किया अन्तर्यामी आध्यात्मिकादि ज़गवको शक्ति 
प्रदान कर देगा इनके अतिरिक्त आधिदेविक जगत्रूप भगवान: 
के माननेकी क्या आवश्यकता है? तो उसका उत्तर यह है कि 
“पैसाबश्यात! । दोनॉमें भेद है; सदशता नहीं है। जीवास्त- 
याँमी कुछ और हैं और यह आधिदेविक जगत्‌ कुछ और है। 
जीव चेतन है और वाकी रहा जड है किन्तु यह आधिदेविक 
रूप आनन्द है इसलिये विसदश है। विसदश पदार्थ विसद॒दमें 
शक्तिका आधान नहीं कर सकते। अन्धेकी चछ्ुमें कर्णन्द्रिय 
देखनेकी शक्तिका आधान नहों फर सकती) चक्षुरिन्द्रिय ही 
करती है। इसलिये तत्तत्पदार्थलद्श आधिदेविक जगत्‌ एक 
पृथक्‌ ही है। और वह फलरूप आननन्‍्द्मय भगवान ही नाना 
रूप घारण किये सबके अन्तः्प्रवि्ठ है । उसके ऊपर आध्यात्मिक 
चितसद्वूप जगत्‌ है, और उसके ऊपर आधिमभोतिक घिपयता- 
रूप जगत्‌ है। जगवर्म आधिदेविक जगत्‌ और भी है इसके 

लिये श्रीमद्भागवतर्मे एक साधक युक्ति भी दी है--- 

नश्वरेष्यिद्दभाषेपु तदसि ल्वमनखर । 

यथा ब्नव्यविकारेपु  छान्यदा व्यावहारिकः ए 
(१०) ३२६। १२) 


३० च्रह्मचाद्‌ 


अर्थात्‌ ड्रैनियार्में जितने कृतिजन्य पदार्थ हैं वे सब 
नाशके प्रतियोगी ( विरुद्ध ) होते हैं। जहाँ घट है तो वहाँ 
डसका अभाव नहीं रह सकता, और घटाभाव है तो घट नहीं। 
इस तरह सव कार्य नाशप्रतियोगी होते हैं। उस कार्यके अनेक 
धर्म होते हैं जो उसमें रहते हैं, नीलत्व, रक्तत्व, कृतिजन्यत्वः 
नएत्व आदि । ये सब धरम अनित्य हैं और इन धर्मोका धर्मी 
भी अनित्य है क्‍योंकि नील घटके समय रक्त घट नहीं है और 
अमझ घटके समयमें मझ घट नहीं है। किन्तु इन नश्वर पदार्थोर्मे 
एक कोई अपत्यक्ष और अनुभवेकवेद्य अनश्वर कार्य (पदार्थ) 
मानना ही पड़ेगा जिसका नष्टत्व आदि घम्म है। यह हो नहीं 
सकता कि नप्त्व तो रहे और उसका धर्मी न रद्दे । इसलिये 
एक कोई सर्वप्रथक्‌ पदार्थ मानना ही होगा जो सब कार्योर्मे 
अलजुस्यूत और स्थिर रहता है। बस बच्दी आधिदेविक 
भगवानरूप पदार्थ है। जिसपर सच धर्मधर्मीव्यवहार होते 
रहते है। जितने द्वव्यविकार ( घटपटादि ) हैँ उन सवरमें एक 
अन्य अनश्वर अविकृत पदार्थ माना ही जाता है। जिसके 








१ एव कारणस्थ कारणतामुक्त्या कार्यस्यापि कार्यता मवानेवेत्याह- 
नश्वरेष्चिति । नाशप्रतियोगिकायम्‌ । ततश्व कार्यस्थ नाशे कार्यता 
नोपपथेत, कार्यस्य नष्टत्वात्‌ । अतः कश्वन पदार्थों वक्तव्य) यः कार्य: 
कार्यपु स्थिरों भवति यस्य नष्टत्य घमेंः । कार्यस्येति सम्बन्धश्ध | स 
अनश्वरः सवेदा स्थिर: स एकः सर्वानुस्यूतों वक्तव्यः | यथा द्रव्यविकारेघु 
घटपटादिपु सोंडन्यो घट्पटादिरूपी वर्तते** *"५ घटामावसमये 
यस्तु॒ घटव्यवद्दार साघयति। अन्यथा सद्व्यवहारों बाधितार्थ विषयकः 
कथ स्थात्‌ | भूतले घटो नासीति । एवं घर्मघर्मि्ययहारः सह्दिययक एवेति 
सोचज्यश्यमड्रीकतेब्यः | ( सुबो० १० | ३६ । १२ ) 


चह्मचाद्‌ श्र 


द्वारा घटाभावके समयमें 'घटासावोइस्ति' यह अस्तिका व्यवहार 
होता है । असतम खद्व्यवहार नहीं हो सकता। घण्मेत्पक्तिके 
पूर्व भी घटसत्ता माननी ही पड़ती है अन्यथा असवकी 
उत्पत्ति ही केसे होगी, शशश्टंगवत्‌। घटसत्तामें तो घट 
विद्यमान है ही और नाशके वाद भी वत्पतियोगी घट मानना 
ही पड़ेगा । जिसका वह नप्रत्व धर्म है। इस तरह खारे पदार्थो- 
में स्थिर पदार्थ जो कोई है चह भगवान्‌ आधिदेविक जगत 
है यह सिद्ध होता है। 


यह सव्वोधार है, इसकी सत्तापर ही आध्यात्मिक और 
आधिभौतिक जगवकी सत्ता है । यह ग्राह्य है, थे दोनों व्याज्य 
हैं। यद्यपि ये दोनों भी भगवान हैं यह हम आगे स्पष्ट करंगे 
तथापि प्रकार होनेसे त्याज्य हैं । ज़ब वे आभ्रयरूप होंगे तच 
वे भी ग्राह्म ही रहेंगे । जो-जो आश्रयरूप होता है चह सब 
आह ही रहता है। आध्रय सच्चिदानन्द भगवान्‌ है | उसमें भी 
अनन्तानन्द सच्चिदानन्द आह्य और आश्रय है। अतः 'सर्चे ब्रह्म” 
यह झुख्य बाद है और यही भक्तिमार्गके उपयोगी त्रह्मवाद है । 
एवं सर्च ततः सर्वे स छत्ति ज्ञानयोशत*। 
यश सेवते दरें प्रेम्गा श्रधणादिशिरुत्तमः ॥ 
( त० नि० ) 
यह सारा ज़गत्‌ भगवानसे ही बना है इसलिये सब 
भगवान्‌ ही है यों कार्यकारणभाव रखकर गौणब्रह्मवादपूर्चक 


१ एव सर्द विनिश्चिय, सर्वे भगवत एवं; स एवं व सर्वमिति 
गोणसुख्यजानयुक्तग्रेणा अवणादिप्रकारेण यो मजते स भक्तिमार्गे 
उत्तम: | ( त० नि० अ० )। 


३२ ब्रह्मचाद्‌ 


जो प्रेमले नवधा भक्ति किया तलुजा-वित्तज्ञा-सेवा करता है वद 
उत्तम भक्तिमार्गीय भक्त है । अथवा जो यह सारा जगत्‌ केवल 
भगवान ही है “अखण्ड कृष्णवत्सवेम' यों कार्यकारणभावका 
भी परित्याग करके केवल ग्राह्य ब्रह्मवादपू्ेक प्रेमले भगवानकी 
नवधा किया तनुजा-वित्तजा-सेवा करता है वह उत्तम 
अक्तिमार्यीय भक्त है। यह लीलाखृष्टि है, भगवान अपने कीड़ा 
करनेके लिये जगत्‌ होता है। स नेव रेमे, तस्मादेकाकी न 
रमते, स द्वितीयमैचछत्‌ सह एतावानास। यह प्राथमिक 
सृष्टि है, भौत खष्टि है, लीलासष्टि है, इसमें सब कुछ केघल 
भगवान है। 

अब दूसरी पौराण सृष्टि दै। आध्यात्मिक सर्ग है। 
ब्ह्मोपादानक मायाकरणक जगत्‌ है। कुछ आह्य कुछ त्याज्य 
बह्मवाद है। भेदाभेदवाद है।“इदं हि विद्॒व॑ भगवानिव इतर$।! 
यह सारा जगत्‌ दूसरा भगवान-जेसा है। केवल भगवान, 
नहीं । क्योंकि इसकी भगवानसे तो उत्पत्ति है किन्तु कुछ 
मायाका भी सहारा है। 

जिस समय भगवान्‌ अपने खरूपका भोग आप करना 
चाहता है, जिस समय भगवान्‌ अपना भोंग जीवकों कराना 
चाहता है अतएव वास्तव वाह्य रमण करना चाहता है उस 
समय पुरुपपर्यन्त पूर्वोक्त प्रकारके तरद्द ही रूपान्तर धारण 
करता है। यह पुरुष द्वितीयाक्षर है। इसके लिये श्रीशुक- 
देचजीने नमस्कारछोकर्मे 'भूयसे! पद्‌ दिया है। अर्थात्‌ 





१ कदाचित्सवंमात्मेव भवतीह जनादेनः । लीलार्थ जीवानां 
क्रैशमसहमानः | अस्मिन्पक्षे नानन्दतिरोभावः | 


ब्रह्मवाद डे 


चहुत हुआ है, डस पुरुषको मैं प्रणाम करता हैं । इस सर्गकी 
5एको5हं बहु स्थां प्रजायेय' श्रुतिमे सूचना की है। पूर्वोक्त लृष्टिमें 
पस द्वितीयमेंडछत्‌” एक आप दूसरा अक्षर वस दोकी ही इच्छा 
थी। और यहाँ वहुमवनेच्छा भी दै। इसलिये इस सर्गर्म 
आविर्माव-तिरोभाव-शक्तिका उपयोग भी हुआ है । “परा- 
भिध्यानात्तु तिरोहितं ततो हास्य वन्धविपययों । पूरवोक्त स्॒ष्टिमें 
चैचिज्य और चहुभवन रहते भी फार्यता न होनेसे कारण और 
कारण-कारणरूप दो दी पदार्थ सव कुछ था। किन्तु यहाँ 
वहुभवनेच्छा होनेले मायाको भी आश्रय देना उचित समझा 
गया। उस रुप्टिमें केवल धर्मधर्मी रूप्टि है। किन्तु यहाँ 
धर्मधर्मीशक्ति और कार्यरूप भी सर्ग है। यहाँ कुछ अंशर्म योग- 
विस्मुतिको भी सहारा दिया है । यह पोराण रूृष्टि कारण- 
करणात्मक है। इसमें कारणका भी अंरा है और करणका भी । 
कुछ विषय भी है और कुछ विपयता भी । क्योंकि जीवकों 
भी भोग कराना है । रूपान्तरद्वारा भी भोगलीला करनी है। 


इस द्वितीय सगेका यहाँसे प्रारम्भ होता है-- 


उदाछुत॑ विश्वमिदं तदासोचन्निद्दयामीलितद्द स्यमीऊूयत्‌। 
अहोन्द्रत्पेडचिदशयान एक कृतक्षणः स्वात्मरती निरोह" ॥ 


श्रीमद्भागवत पुराण है । दृश लीलछायुक्त वेदातिदेश 
शाख्रका नाम पुराण है। भगवानले जिसे कहा हो, भगवानका 


१ भागवत नामेति, तदवान्तरभेदः । योगिकश्ायम्‌, तेन भगवत्ता 
प्रोक्तम्‌, भगवत्मतिपादक भगवत्कलक चेति | एव ब्रह्ययादं कर्तवाद च॑ 
निरूप्प एताहश रूप भगवतः कशस्मिन्काल इत्याकाइक्षाया ब्क्षकत्प 


इत्युतरमाद--अय तु.दह्मणः कल्यः | ब्रद्मकस्पे । अत एज्रात्र दशविधा 
द्रे 
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जिसमें प्रतिपादन हो+ भगवान्‌ दही जिसका फल हो; उसे 
भागवत कहते हैं। प्रथम भागवत द्वितीय स्कन्धर्म हो चुकी। 
ब्रह्मासे भगवानने यह भागवत कही । अब द्वितीय भागवतका 
प्राय्म्भ होता है।यह श्रीमद्धागवत परीक्षितसे श्रीशुकने 
और विद्"ुरसे श्रीमेजेयने कही है। परीक्षित भगवद्ग॒हीत जीव 
है और विद्खवुर भगवद्गण॒हीत देव है ( घर्मराज़ भागवत ) | 
इसलिये इसे आठ दिन लगे और विद्व॒रको खुनानेमें थोड़ा ही 
समय लगा। भ्रीमद्धागवत (द्शलीलायुक्त भगवान्‌ ) विषयक 
प्रश्न द्वितीय स्कन्‍्धर्म (अ० ८) किया और विदुरने तृतीय 
स्कन्धमें किया है । श्रीशुकदेवजीने प्राथमिक सप्टिसे प्रारम्भ 
किया और मेज्रेयजीने तृतीय स्कन्धकी द्वितीय सश्टिसे घारम्भ 
किया । राजा परीक्षित राजर्पि है इसलिये इसकी भागवतका 
ब्रह्मकल्पसे प्रारम्भ हुआ। वह सृष्टि ब्राह्म है, मुख्य ब्ह्मवाद है; 
अतिसक्ष्म है; चेदका ही “स्रती विचक्रमे! अनुवाद है। इसलिये 
वहॉँसे प्रारम्भ करना उचित हुआ । और दूसरी बात यह है कि 
उसे सम्पूर्ण विस्तारसहित खुनाना है। किन्तु विदुर तात्कालिक 
शूद्र है “न शूद्वाय मतिम! और उसे वंहुत संश्लेपले ही फहना 
पड़ेगा इसलिये मेत्रेयने ठृतीय स्कन्धले ही पारस्म किया। 
यद्यपि विदुरने प्रश्ष चहुत-से किये थे तथापि उच्चाधिकारी 
होनेसे त्वरित फल हो गया अतएव थोड़ा ही कहना पड़ा । 
लीलास्तुल्थाः | सगांदीनां विशेषा- पाझ्मकल्पे भवन्ति | अतों भगवदश- 
लीलाविस्ताराथम्‌ “अथो! मिन्नप्रक्रेण शणु । (स॒ब्रो० २।१० | ४६ ) 
१स पक्षोड्तरेयर्णिकाय सर्वथा न वक्तव्य इति | 'दैव्यों वे वर्णों 
ब्राह्मण” “असुयः शूद्र/ इति श्रुतेः । (सुबो० ३। ७। ८ ) बिदुर- 
मेत्रेयलक्षणस्य मागवतस्य शीघ्रफलत्वात्‌ | (सुबो० २ | १० | ४८ ) 


घरह्मचाद इज 


च्रह्ममें दश लीला श॒प्त एवं संक्षिप्त होती है अतए्व यह 
भागवत प्रथम है | और आधार ( आश्रय ) भी है। भग- 
वानमें दश लोला प्रकट एवं विस्तृत हैँ और आधेय हैं । 
इसलिये यह भागवत द्वितीय है और इसका प्रारम्भ द्वितीय 
पौराणसर्गले प्रारम्भ हुआ। पुराणोंमें ब्रह्मको भगवान्‌ कहा 
है। 'भागवते तथा” 'भगवानिति दशब्यते! । 


भगवानकी दश लीलाओंमे पहला चरित्र सर्ग है । किन्तु 

वह सर्ग ब्राह्म भी है और भागवत (भगवत्कृत) भी है। 
किन्तु यह भागवतपुराण है इसलिये भगवत्कृत सर्ग (द्वितीय 
जगत्‌ ) का ही वर्णन करना उचित है । राजा और विद्धुरके 
प्रश्त॒ किये पदार्थ ब्रह्मकल्पमें नहीं थे इसलिये दूसरे कब्पके 
अनुसार कहना पड़ा । प्मकल्पर्म सगवत्कत चरित्र पश्नान्ञु- 


१ पुराण हि दशलीलायुक्तम्‌ । तत्नादौ सर्गो वक्तव्यः | स च भाग- 
वतत्वारूगवत्कृतः । तत्र प्ृष्टानामथोनां ब्रह्मकल्पे्मावात्‌ कब्पान्तरा- 
नुसारेण वक्तव्यम्‌। यद्धमवतैय कृतम्‌ | तथ्चरित्र पद्मकल्पें बतंत इति 
तन्निरूपणार्थ पूरवकल्पस्थ प्रल्यानन्तरस्थितिमनुवदति--उदकेन छुत्त सर्व- 
मेष विश्वमासीदिति | बहुविधा हि प्रल्याः। राजसेपु तु प्रछ्यजलेन 
निमग्नानि भवन्ति । तत्र पद्मकल्पात्यूबंकल्पों राज़स इत्ति उदाप्ठतमि- 
त्युक्तम्‌ | इृदमिति सबंदा विश्वमेकविधमेवेति | यद्यदा निद्रया भगय- 
ज्छक्त्याठ्सशानशक्तिरेवामीलितहक न्‍्यमील्यत्‌, अध्विमीलन॑ कृतवान्‌ | 
निमीलिताक्षो जागर्तीत्यथः । खात्मरती ऋइृतक्षण इति। 'कदाचिद्रमते 
खत्मिन्‌ प्रपञ्चेषपि क्तचित्सुखम्‌! इति सृष्टिप्रल्यकरणे निमित्तमुक्तम्‌ । 
आत्मरतावात्मनि क्रीडायाँ स्व॑रूपानन्दरमणे | संवरूपानन्द+ पूर्णानन्दः 
फदाजित्खानन्दमेबानुभवति | क्रिया वहीरमणे5मिदृद्धिकरी, शान॑ त्वन्तः | 
अन्योन्यवाधकरत्व॑ च ।-निरीहः सठेचेष्टारहित -। (सुवोधिनी ३। ८ ] १० ) 


हद तब्रह्मवाद 


सारीपदार्थयुक्त है; इसलिये ब्रह्मकल्पके प्रलयके बादकी 
'स्थितिका 'श्रीशुकदेवजी वर्णन करते हैं। “उदाप्छुतम्‌” । कव्प 
एक समयके विभागका नाम है । ये कालूविभाग तीस हैं और 
अनन्त भी हैं । जिस प्रकार कल्प होते हैं इसी तरह विकव्प 
भी दोते हैं। कल्पोंके अवान्तर कल्पोंका नाम विकल्‍प है। 
कल्प और विकल्‍प दोनों दो-दो तरहके होते हैं प्राकृत और 
वैकृत । और फिर ये भी सब तीन-तीन प्रकारके होते है। 
सार्विक, राजस और तामस । ब्रह्मकस्प और उसका विकव्प 
सबसे पृथक्‌ हैं और आय हैं । 


राजसकवल्पमें जगत॒का जरूप्रलूय होता है । इस पद्मकलप- 
के पूर्वका कल्प राजस था ऐसा स्पष्ट होता है। उस समय 
राजसकल्पकी अन्तिम और प्मकल्पके प्रारम्भकी अवस्था थी, 
सारा जगत्‌ जलनिमश्न था | जगतके प्रकार सव एक प्रकारके 
ही द्वोते हैँ इसलिये “इदम” यह सामान्य चचन कहा। उस समय 
पूर्णोनन्द्‌ यह भगवान्‌ शेषकी दय्यापर अकेले ( द्वितीया- 
क्षरप्रथम पुरुष ) सर्वश रहते भी कुछ आँखें भीचकर 
सोते हुए भी जाग रहे थे | अर्थात्‌ अपने स्वरूपानन्दर्मे 
रमण करते हुए निरचेण् स्थित थे। आत्मरतिमें खुखका 
अखण्ड भोग होता है; ज्ञानक्रिया आन्तर रहती है और 
अन्योन्य वाधकता नहीं रहती है । और वाह्य रमणमें उतना 
खुख विभक्तवत्‌ हो जाता है। ज्ञानक्रिया वाह्य भी होती है और 
अन्योन्य वाघकता भी रहती है । यह भगवानकी घलयानन्‍्त- 
सीय झुपुप्तिका वर्णन है । मगवानकी यह विद्यामयी सुपुप्ति 
इसी प्रफास्की छोती है । जीवकी झुछुप्ति अविद्यामयी 


ब्रह्मवाद्‌ रे 


फालके द्वारा -पुरीतव्‌ नाडीमें जानेसे होती है। किन्तु यह 
भगवानकी सुपुप्ति अपनी इच्छासे फालकों प्ेरणा करते हुए 
अपने निजस्थान जलूके सम्बन्ध रहती है | इस प्रकार थोड़ी 
देर (कितने हो कल्प-विकतवप जितने समय ) यह निरोदद 
सुपप्ति रही । तदनन्तर कुछ चेष्टाका प्राहुर्भाव हुआ। यद्द 
पहली चेष्टा--इच्छा है। इच्छा अनेक प्रकारकी होती है। 
सान्‍्तर रमणेच्छासे सुपुप्ति. मध्य रमणेच्छासे ख्न और 
चाह्य रमणेच्छासे जाग्रत्‌ (प्रपश्च ) का प्राडुर्भाव होता है। 
भगवानकी यह जाम्रत, खप्त, सुपुप्ति तीनों रमणरूप हैं। सदंशम्मे 
रमण जाम्रत्‌ ( प्रपश्च ) चिदर्मे रमण खप्त और आनन्द रमण 
खुपुप्ति। तीनों पदार्थ केचछ श्रह्म हैं । भगवान्‌ सर्वदा खरूपसे 
ही क्रीडा करते हैं। सत्‌, चित्‌ ओर आनन्द तीनों खरूपात्मक 
भी है और घर्मात्मक भी हैं। जब भगवान्‌ निरीह सुपठ॒प्तिमे 
विराजते हैं उस समय धर्मघर्मी पक हैं, आनन्द्धन हैं, 
आनन्द्शरीर हैं तथापि आनन्द्खरूप हैं। यह “उदाप्लुतम? 
शछोकमें निरूपण हो चुका । अब 'सोष्न्त्शरयरे' श्छोकमे जो 
अवस्था है वह निरीह खुपुप्ति नहीं है किन्तु कुछ इच्छासद्वित, 
शक्तिसहित, घर्मसहित है। 
सो5न्‍्तः्शरीरेडपितसूतसू इमः 
कालारिमिकां. शक्त्मुदीरयाण: । 
उवास सस्मिन्सलिले पदे स्थे 
यधानलोी दारुणि स्टवीर्य: ॥ 


यह सृष्टि केवल खोपादानक नहीं है किन्तु मायासदकृत 
है। पूर्वम प्रतिश कर चुके हैं कि यह भगचल्लीला योग- 
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मायोपइंहित है | इसलिये रमणमें स्लीकी अपेक्षा हुई | श्रुतिने 
भी कहा है कि-- 


स आसत्मानमेव द्वेधापातयत्तत पतिश्न पत्नी चामवताम्‌ | 


भगवानकी पत्नी लक्ष्मीजी प्रसिद्ध हैं। जब भगवानको 
विश्वसर्ग करनेकी इच्छा हुईं तब अपने खरूपसे अपने धर्मोको 
पृथक्‌ कर दिये | खरूप और धर्म दो हुए--भगवान्‌ पुंरुषोत्तम 
और, अक्षर ब्रह्म । यद्यपि अक्षर ब्रह्म चर्मरूप है तथापि खष्टिकर्ता 
है इसलिये धर्मी भी है। ब्रह्मकस्पमें इन दोसे ही सारी सृष्टि 


१ खरूपानन्दः पूर्णानन्दः । अक्षरानन्दस्तु लक्ष्मीरूपः पूर्व निरूपितः 
शरीर त्वानन्दमयमिति पूर्व निरूपितम, सदानन्दमय वा । स्विदानन्द- 
रूपमिति तु वस्त॒स्थितिः | पुरुषस्य सद्वाह्मम्‌। मध्ये शानम्‌। आनन्द- 
स्त्वन्तः | र्रियास्तु विपरीतम्‌। तस्याः सत्येव रतिः, न त्यानन्दे कंदाचिद॒पि | 
पुरुषस्य तु विपरीतम्‌ | आनन्दानुभवस्तस्यान्तर एय युक्तो न बाह्ये; भेद- 
करणप्रसज्भात्‌। आनन्दस्य खस्थानत्यागात्‌ | न ताहशानन्दोडनुभवयोग्यः | 
भगवत्यपि तथाबीजत्वात्‌ | अत. सति रमणे5क्षरानन्द प्रथककृत्य लक्ष्म्या सह 
रमते | चिति रमणे सदानन्दौ तस्यान्तबंहिर्निधाय वाह्माभ्यन्तरमेदेन रमते | 
तत्र प्रपञ्चो वेदाश्न रमणसाघनम्‌ । तचाधिकारिण' कालूस्य नियामक- 
त्वात्‌ू। भगवदेकसम्भोगसम्पादकत्यानच्बन, अशाना भोगों मा भवत्विति 
तद्दिषयानन्त. प्रवेश्य स्वात्मानुमव करोतीति | ननु बहि स्थितानां 
पदार्थानामन्तः्स्थापितत्वात्‌ कालस्य च विद्यमानत्वात्‌ सवे जगद्वहि- 
रागच्छेत्‌ तत्राह यथानलो दारु० | यथा तस्य दाहकंशक्तिनिरुद्धा, 
तथा कालादीनां स्वस्यापि शक्तिनिकद्धा | ( भाग० सु० ३। ८ ।११ ) 
अपेक्षितानामर्थाना भिन्नकल्पेषपि सम्मवे छीलाकथनसिद्धबथमेकरूपेण 
यतंते । अतो नात्र विरोधो5स्ति केनाप्यशेन निश्चितम्‌॥ 

(भाग० सु० ३।१३ कारिकाः १०-११ ) 


ब्रह्मचाद्‌ इ्र 


हुई यह हम कह चुके है। जैसी इच्छा, वैसा खरूपः चैसे 
चर्म, यह नियम है | इस समय योगमायोपबूंदित क्रीडा करनी 
है। अथोत्‌ जिसमें पुरुषकी मति हरण हो जाय ऐसी लीला 
करनी है। साधारण प्रेममें भी मतिहरण होता है किन्तु ख्रीके 
प्रेममें मतिहरण अच्छा होता है इसलिये भगवानकों भी 
स््रीकी इच्छा हुईं। अपने घर्मरूप अक्षर ब्रह्मने ही लक्ष्मीरूप 
भी धारण किया । छोकमे पुरुष और स्त्री दोनों सत्‌। 
चित्‌» आनन्‍्दर्मं रमण करते हैं। पुरुषमें सदंश वाद्दर है; 
मध्यमे चित है और अन्तः आनन्द है। किन्तु स््लीके विषणीत 
है। आनन्द वाहर है, चित मध्यमें है और सत्‌ अन्तः है । इस 
लोकन्यायके अनुसार जब भगवान्‌ आजननन्‍्दर्मे आत्मरति 
अन्तरति करते है तव खुपुप्ति होती है, और जब सध्य 
चितमें रति करते है तव खम्म कहा जाता है (खमसष्टि 
तीसरी है) और जब सचसमे र्मण करना चाहते हैं तव जाप्रत्‌ 
अर्थात्‌ प्रपश्चप्रादुर्भाव होता है। कहाँ किस समय स्मण करना 
यह भगवानके लिये कोई नियम नहीं है, कतोकी इच्छापर 
है। जाम्रतर्मं लक्ष्मी अनेकरूपरूपा ही रमणसाथन है। 
और खप्त और खुपुप्तिमे वेद और प्रपश्च रमणसाधन हैं। 
ओर चित रमण करते समय चित॒के अन्तः और वहिः सत्‌ 
और आनन्‍्दकों रखकर उस चित॒कों ही स्लीका-सा रूप देकर 
रमण करते है अर्थात्‌ खमे मायाके साथ रमण करते हैं। 
यह जाग्रत-खम्म-सुपुप्तिकृप भाव छोकमें जिस तरद् कर्ताकी 
इच्छापर निर्मर है इसी प्रकार भगवानकी इच्छापर निर्भर 
है। खक्तत प्रपश्च और मायाक्ृत प्राकृत प्रपश्ञ दोनॉमें भगवान- 
के र्मणसाधन प्रपश्च और शेप (वेद) दोनों होते हैं।इस 


० तचतरद्मचाद 


अर्थ सुषुप्तिके समय इच्छाके साथ चेष्ठारूप काल भी प्रकट 
रहता है । वह अधिकारी है। इसलिये वह यह निरीक्षण 
रखता है कि इस समय कोई दूसरे अंशभोग (खुखाद्यजुभव) 
न कर सके केवल भगवानका ही भोग सम्पादित हो । अतएव 
भोग-साधन भूतसखूक्ष्मादि पदार्थ अन्तर्हित रहते हैं। सब 
चिदंशोंकी अपने खरूपमें छिपाये रहते दायन करते हैं। उस 
समय केवल अपने-आपका ही अनुभव करते हैं। 


यहा यह प्रश्न हो सकता है कि अधिकारी काल स्व- 
समर्थ है । वह अन्तःस्थित पदार्थोंको बाहर निकलबा सकता 
है । तो इसका उत्तर इतना ही है कि “यथानलो दारुणि 
रुद्धवीर्य: ।! अम्नि जिस समय काएछ्ठमें रहता है उस समय 
अपनी सब शक्तिको रोके हुए रहता है । इसी प्रकार इस 
अवस्था भयवान्‌ भी अपने अंशोकी, कालकी और अपनी भी 
शक्तियोंको रोके हुए शयन करते हैं । कारूकी फेवल 
संहारिका शक्ति ही जागृत रहती है और सब शाक्तियाँ खुप्त 
रहती हैं । जल भगवानका सुपुप्ति और अधघ सुषुप्तिके समयका 
नाम निर्वाचक है ( नारा अयनम्‌ ) इसलिये उसपर ही दयन 
करते हैं। यह जल उनका स्थान है। इस प्रकारसे खनाम- 
निर्वाचक पल्योद्धिजलम शेपशय्यापर यह आनन्द्मय (त्रह्म- 
कल्पमे ) किया सदानन्द्मय ( ब्रह्मकल्पके विकल्पमे ) भगवान 
पुरुषोत्तमरूप नारायण अपनी सब शक्तियाँको रोके हुए दिव्य 
सत्ययुगादि चारों युगोंकी हजार चोकड़ीपयेन्त अन्त+क्रीडा 
करते रहे | तदनन्तर आनन्द्का कुछ तिरोभाव-सा दिखाकर 
कालदक्तिके द्वारा चिच्छक्तिका उद्रेक किया। उस समय 
जगतके सदंश और चिदंशको अर्थात्‌ जिन्हें हम जीव और 
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जड पदार्थ कहते हैं, उनको अपने सदंद्में पिण्डीभूत देखे। 
अर्थात्‌ अपने खरूपमें ही लीन रहनेले सज्य पदार्थका एथक- 
रूपसे विवेचन नहीं हो सकता था। यह एक कब्पकी पूर्चो- 
वस्थाका निरूपण है। किसी दूसरे कल्पमे दूसरी तरहसे भी- 
पूर्वाचस्थाका वर्णन है। >_रीमद्भागवतर्मे अनेक कल्पाके पदार्थो- 
मेंसे अपेक्षित पदार्थोका सम्मेलन करके एकत्र चर्णन कर दिया 
है। फ्योंकि श्रीमद्भागवत इतिहास और पुराणोंका सार है--- 


इतिहासपुराणाना सार सार॑ समुद्घतम्‌ | 
अन्यत्न भी इस जगत्‌की रचनाको पूवावस्थाका 
निरूपण है-- 


भगवानेक जासेदम्न आत्मात्मनां चिझ्छु। 
जास्मेच्छाजुगतावात्मा नानामस्युपलक्षण: ॥ 


यह सारा जगत पहले भगवान ही था । भगवान ही फिर 
दो तरहसे जगत्‌ वन जाता है--शुद्ध और मिश्रभेद्स ! जगत्‌- 
का शुद्ध भेद तो प्रवमे इसी अ्न्थमें हम कह चुके हैं और 





१ इद सब जगत्‌ पूर्च भगवानेचास ) श॒द्घधा ठु भगवलछीला 
भगयवानेयबप्रकारेण भवतीति । योगमायोपवृद्दिता तु इदम्‌, जगदेक रूप 
भगवतः प्रवाह्मनादिप्रकारेण आविमायतिरोमावयुक्तमनाथयनन्त बतते | 
तिरोभावे तद्धगवानेच मवति, यथा लयण जलमेव मवति। तथापि न तयो+ 
स्वरूपेक्यम्‌ | तस्य मिष्टो रस+, अस्य च लथणः | पर विवेचयि्ठ न शक्ष्यत 
इंति भगवत्त्यम्‌ । अनन्तमूर्तों च भगवति न तस्य तिरोभावः किन्त्वे- 
कस्मिन्रेय | आसेति तत्न न भगवत्कतंव्यता | विलीन लवण जले खत 
एच मवति, ततः प्रयक्षरण तु महृत्‌ कठिन भगवदेकसाध्यम्‌। अत इद 
भगवश्चरित्रम॒च्यते । 
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) 
जिसका श्रीमद्धागवत द्वितीय स्कन्धर्मे प्रायः संक्षेपले निरूपण 
है। यद्यपि यह शुद्ध भगवद्गूप भवन जगव्‌ किवा ब्रह्मका रूपान्तर 
केवल वेदम वर्णित है तथापि प्रवेश्य जगत्‌का ठृतीय स्कन्धर्मे 
वर्णन होगा, इसलिये प्रवेष्ठा उस शुद्ध रूपका भी वर्णन अपेक्षित 
है। इसलिये द्वितीय स्कन्‍्ध भागवतमे भी उसका दिग्दर्शन करा 
दिया है। वेदोक्त ब्राह्म सर्ग है तो पौराण सगे योगमायोपबुंद्धित 
है, भागवत है और अतएव मिश्र है । 


योगमायोपबंद्धिता भगवत्लीलामें भगवानका ही एक 
रूप जगत्‌ भी है। और यह प्रवाहानादिरूपले अनादि और 
अनन्त है । कभी इसका आविर्भाव होता है तो कभी तिरोभाव 
होता है । भगवानका यह रूप आविर्भाव-अवस्थार्में जगत्‌ कहा 
जाता है और तिरोभावमें फिर भगवान्‌ ही हो जाता है। 
इतना रहते भी भगवानका और इस भगवद्गूप जगवका ऐक्य 
नहीं है। मिष्ट जलमें लवणको डालनेसे वह अपने-आप समय- 
पर जल हो जाता है तथापि जल और रूवणको एक नहीं कह 
सकते और न वे दोनों एक हैं। क्‍योंकि जलका मिष्ट रस है 
और लवणका क्षार | इसी प्रकार यद्यपि ज़गत्‌ भी भगवानका 
ही अन्यतम रूप है और यद्यपि वह तिरोभाव अवस्थामें भगवान- 
की अनन्त मूर्तियॉमेले किसी एक नियत मूर्तिमें मिल भी 
जाता है तथापि भगवान्‌ और यह जगत्‌ दोनों एक नहीं हैं । 
जलमें लवण अपने-आप जल हो जाता है पर फिर उसे लवण 
बनाना श्रम और चुद्धिसाध्य है। इसी तरह परलूयानन्तर फिर 
डसे जगत्‌ बनाना भगवदेकसाध्य है । इसीलिये सर्गकी 
“ लयकी नहीं ) भगवघ्चरित्रमें गणना की गयी है । 


ब्रह्मचाद धरे 


यहाँ एक यह प्रश्न होता है कि प्रढबसामयिक जीव 
चिदंश है; उन सबका एक ही भगवदंशर्म (सूर्तिम) लय कैसे 
होता है। इसका उत्तर इतना ही है कि यह समष्टि सूलभूत 
( द्वितीयाक्षर पुरुषरूप ) भगवान्‌ सव जीवोंका उपादान एवं 
अंशी है. और चिद्रूप ( चिचित्‌ ) है। उस समष्टि चिह्गप 
भगवानमें ही इस सत्मधान जगवका लय होता है। पूर्वमें 
कह चुके है कि यह लय भी सर्वथा ऐक्य नहीं है किन्तु 
अविभागाद्वेत है । सर्व धा ऐक्य तो प्रत्यापत्ति (आश्रयभाव ) 
में दी होता है। उस समय जीवॉमे स्व विम्लुक्ति, निर्चिशिपता 
रहती है इसलिये वे आश्रयरूप ही हो जाते है, चह्म हो जाते हैं| 
किन्तु अमुक्त जीवॉका छूय इस तरहका नहीं है। अमुक्त 
जीवॉर्म सदंश और चिदंश दोनों रहते हैं । देवरूपसे संस्कार, 
चासना अदृष्ट किचा सम्पद्रूपसे उनमें अपना-अपना सदंश 
रहता है। उसी सदंशसे फिर उन्हें कल्पान्तरमें दूसरी सृष्टि 
होनेपर उन-उनके सदंशसे धन, ग्रह, देहादि फल प्राप्त होते हैं। 
मुक्त जीच चित्पधान किंवा चिन्मात्र होते हैं ओर लयावस्थाके 
अमुक्त जीव चित्सत्पधान होते हैं। अतएणच यह जगत्‌ ( प्रत्येक 
पल चलनेवाला ) सन्मात्र कहा जाता है। इस सत्पधान जगवका 
लरूय; श्रीपुरुषोत्तमावतार आद्यचतार पुरुषाशक्षरकी अनन्त 
सूर्तियोमिकी नियत किसी एक ही सम्टि चिदंशरूप खरूपमें 
होता है। और इसीलिये सर्गको भगवद्चरित्रता किया भगवदेक- 
साध्यता रहती है। यह समष्टि चिदंश सब जीवॉका उपादान 
है और सर्वश है। अतएव रूय हो जानेपर भी इसे यह माल्म 
रहता है कवि किस जीवका कौन-सा सर्दश है इस चिवेचनमें 
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बह विस॑ है, सर्वसामर्थ्ययुक्त है। जिल समय जगत्‌का सर्ग होगा 
उस समय '“धाता यथा पूर्वमकल्पयत्‌' न्‍्यायके अनुसार जहॉ- 
फा-तहाँ यथायोग्य पैदा होगा। थोड़ा भी विपर्यय या अनिच्छित 
अव्यवस्था नहीं हो सकती । लय हो जानेपर इस प्रकार व्यव- 
स्थित उद्गमन होना यद्दध जीवसामर्थ्य नहीं है, यह भगवान: 
की ही शक्ति है; इसीलिये सर्गको भगवानकी प्रथम लीला 
कहा गया है। विभुका यह सामथ्य है कि लय होनेपर भी 
अपने-आपमें किसीका स्पर्श न हो और न एक दुसरेका 
विपयेय हो । 


यहॉ एक यह आशंका हो सकती है कि छूय-अवस्थार्मे 
उनके सदंश इच्छादि धर्म भी जब विद्यमान रहते हैं तो फिर 
वे एक ( निश्चेष्ठ आदि ) भावसे ही कैसे रह सकते हैं। इसके 
लिये कहते हैं कि “आत्मेज्छानुगतो' । जीवॉके इच्छादि सब 


१ ननु जीवाना तदानीन्तनानां चिद्रपत्वात्‌ कथमेकस्मिन्‌ लयः । 
तत्राह। स॒ ६ भगवान्‌ सर्वेषा जीवानामात्मा समष्टिवन्मूलभूतश्रिद्रप 
एव | तत्रेवास्प सत्प्रधानस्थ छूयः | अन्यथा काठिन्यमेव न स्थात | 
अमुक्तजीयानां प्रठ्याजीयाशभित जगत्तत्रैय लीनम्‌ | तस्योद्गमनसामथ्योयाह 
--विभुः । स हि सर्वसमय्थः प्रथमतो जीवान्‌ स्वस्मिन्‌ सम्पाद तत्रैव जगलय 
कारितवान्‌ । अनेन तस्थास्पर्णों निरूपित. । ( भाग० सुबोधिनी ३।५॥२३) 


२ ननु जीवानामिल्छादिधमांणा विद्यमानत्यात्कथमे कमावेन स्थिति- 
स्तन्नाह--आत्मेच्छानुगतो । आत्मनां या इच्छा सर्य एय धर्मास्तेघामपि 
तत्नेवानुगतिः। तदा भगवान्‌ सष्टबन्तरवदेकस्सो न जात' । किन्ठ 
नानामतिमिरेव उपलक्षित | अथवा, सर्वेरेय मतिमिरेक एयोपलक्षित- | 
ययान्योस्ययिजातीयानि सहस्त लवणान्येकस्मिन्‌ जले परिच्ठिन्ने प्रक्षि- 

गनि एकरसत्वमप्यापन्नानि नानामतिमिल्ंलितमेक भमवति ! तेनेकदेशे 
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अधर्मोकी अनुगति भगवानमें ही होती है। लूयावस्था्मं जीव 
अगवत्परतन्त्र ही विशेषकर रहता है अतएव भगवदिच्छाके 
साथ उनकी इच्छाकी भी अल्ुुगति रहती है। 


यदि उनकी इच्छा ही न रही तो फिर यह एक तरहकी 
स्वरूपद्यानि ही कहिये यह शंका यदि कोई करे तो कहना 
पड़ेगा कि नहीं, उस समय भी भगवान, 'नानामत्युपलक्षण: 
रहता है। अर्थात्‌ सव जीवोंकी जो नाना वुद्धियाँ लूयको प्राप्त 
हुई हैं वे सब विद्यमान है किन्तु वे सव भगवानकी मतिम 
मिलकर स्थित है। जैसे एक दूसरेसे जुदी जातिके लवण- 
समूह किसीने जलके कुण्डमें डाल दिये तो थे थोड़ी देरमें एक-से 
हो गये । अब यदि कोई आकर पूछे कि कहो जी, ये सैन्धव 
आदि सब लवण कहाँ गये तो वह कह देगा कि जो कुछ है. 
'चह यह जल ही है । इस तरह लूयकालम सर्वोत्मा भगवान- 
की समष्टि मतिर्म वे सब व्यप्टि मतियोँ एक होकर रहती है । 
इस प्रकारसे सारा जगत्‌ भगवानमें लीन रहता है । 


यहाँतक मध्यम अर्थात्‌ भिन्नामिन्न जगवकी पूर्वावस्थाका 
'निरूपण कहा, अब प्रथम जीवॉका उद्गम कहते हैं-- 


सवा एप तदा ब्रा नापरयद्ध्द्यमेकराट । 
सेने$सन्तमिवास्मान सुप्शक्तिरलुप्तदक ॥ 


भगवान्‌ ही किस प्रकारसे ज़ीवका खवरूप घारण करता 
है यह हम पूर्वेखष्टि ( ध्ाह्म र॒ष्टि ) के निरूपणमें कह चुके । 
अब इस भागवत दूसरी खष्टिम तो फेवछ जीचॉका चद्दिनिगमन 


अमन निकल ड स्तन टन िनन सन कन तर 5८ नम भरभ 37०5 


एय मगवति विश्वस्त लयो मवति -। 'एकांशेन स्थितो 'जगत्‌ 
( भा० सु० ३।५। २३ ) 





8६ तह्मवाद 


होता है। 'स» वद्द भगवान्‌ ही 'एषश यह जीव हो गया । 
सारा जगत्‌ जिसके अन्तः विद्यमान था वह आयद्यपुरुष दी 
अपने और अंशके भोगकी इच्छासे आनन्दांशका तिरोधान 
करके एक रूपसे (अंशसे ) जीव हो गया । जिसे 
हम देवदत्तादिरूपसे पुकारते हैं वह भगवानका दी 
तिरोभूतानन्द्‌ अंश हो गया है, जीवरूपसे प्रकट हो गया है । 
वही जीव थोड़े समयमें पूवस्ष्टिके अपने पूर्वा संस्कार- 
से द्रष्टा ( शञानवान्‌ ) हो गया । मैं द्रष्टा ( निरीक्षक ) हैं यह 
वात उसके स्मरणमें उत्पन्न हुई। द्वष्टा वननेके लिये दश्यकी 
आवश्यकता रहती है | ज़ब उसे भाल्म हुआ कि मैं द्वष्टा हैँ 
तो अब उसे दृश्यके विचारकी अपेक्षा डुईं। पर उस समय 
डसे सिवा उसके अपने-आपके दरश्य पदार्थ ही न मिला । 


१ स वा एप इति | स एय भगवान्‌ खस्मिन्‌ विद्यमान सबब 
एध देवदत्तादिरूपेण प्रतीयमानी जीवों जातः। 

२ तदा जीवो भूत्या तिरोभावप्रकारेण आविर्भूत्त, पूर्वसस्कारेण 
तदा द्रष्ट जातः । तदा द्रष्टत्यनिवोहार्थ दृश्यालोचने क्रियमाणें 
धृश्य नापश्यत्‌ | यतः स एक एवं सर्वजीवानामात्मभूतों निर्गत 
इत्येक एवं राजते। यदप्यात्मान द्रष्ड शक्तोति, तथापि पूर्ववासनया 
वहिसिख एवं निर्गत इति स्वातिरिक्तमेष दृश्यमालोचयन, तदभावे 
आत्मानमेवासन्त मेने । इवेत्यद्धांसत्यम्‌ । आत्माशों बर्तते वेदांशों 
नास्तीति औपाधिकघर्माणामुपाध्यमावे धर्मामावः | ननु पूर्य दृश्यस्य 
विद्यमानत्वात्‌ू, सहृद्यस्थ तस्प लयात्‌, खाविभोंवे दृश्यमपि कुतों 
नाविभूतमिति चेत--सुप्तगक्तिः । सुप्ताः शक्तयः यस्थ। ये प्रपश्चो- 
द्वोधकास्ते नाद्याप्युपस्थिता इति । एवं तहिं शानशक्तिरप्यनुद्गता स्थात्‌ ) 
तत्तत- कुतो मेने आत्मानमसन्तमिति तत्राह--अस्य ज्ञानशक्तिः पूर्व- 
मपि न लुप्ता, आत्मवदेव स्थिता आत्माविर्माव एवं आविर्भतेत्थं, स 

_ यदात्मान असन्तमिव मेने । (भाग० सुब्रोधिनी ३ | ५। २४) 


प्रह्मदाद ४ 


यह बात ठीक है कि वह यदि अपने-आपको भी देखकर 
और उसका ही विचार फरके अपने द्ष्टत्वका निर्वाह 
करता तो कर सकता था किन्तु यह जीव पहली सांसारिक 
चासनाओंके वशीभूत होनेसे वहिसुंख ही उत्पन्न हुआ। 
परमात्माने उसके इन्द्रियॉँकी वहिवेंद्नशक्तिमात्र वनाकर 
कमजोर कर दिया था; इसलिये वह आत्मद्रष्टा न हुआ और 
न अपने-आपका विचार ही कर सका । वह अकेला था और 
सब जीवॉका समप्षिरूप था, अतणव सर्वेजीवराटू था। 


जव उसे दृश्यका दर्शन न हुआ तव वह आपको 'में कुछ 
वस्तु ही नहीं हूँ” इस प्रकार एक तरहसे असत्‌ ( झूठा ) 
मानने लगा। सत्य है, दृश्यके सर्वेथा अभावमे द्रश्टत्वकों 
सिद्धि होनी कठिन है। सूलमे 'इच' पद्‌ दिया हैं। इसलिये 
कहना पड़ता है कि सर्व था असत्‌ तो नहाँ किन्तु असत-जैसा 
मानने ऊछगा। आत्मारूप छ्ेय पदार्थके रहते भी ओपाधिक 
चम्मचाले पदार्थों ( देहादि ) के न होनेसे कुछ होकर भी न 
होने-जैसा मानता था। 


यहाँ विचार हो सकता है कि रूयक्के समयमें एक ही 
स्थानम सत्‌ और चित्‌ दोनोंका तिरोभाव छुआ था तो फिर 
आविर्भाव ( उद्गम ) के समय भी दोनोंका उद्गम होना 
चाहिये था फिर चेतन तो पेदा हो गया ओर जड़ ( सत्‌ ) 
का प्रादुर्भाव क्‍यों न हुआ ? इसका उत्तर देते हैं कि 'सुप्त- 
शक्ति! । भगवदिच्छासे प्रपश्चोद्दोधक शक्तियोँ अभीतक सो 
रही थीं। इसलिये प्रपश्चका भी उद्दोधत न हुआ । इसपर यह 
आशइा हो सकती है कि तो फिर उसे 'मैं कुछ नहों हूँ” यह' 


3८ ब्रह्मघाद्‌ 


अज्ञान भी कैसे हुआ। अज्ञान भी तो एक तरहसे शान ही है। 
जब सब उद्वोधक शक्तियाँ सो रही थीं तो अज्ञान भी कैसे 
वैदा हुआ | इसका इतना ही उत्तर है कि चिद्गूप होनेसे इसकी 
ज्ञानशक्तिका छोप न ॒पूर्वरृष्टिमें हुआ था और न अब 
हुआ | धर्म-धर्मी दोनों साथ रहते है, आत्मा शानखरूप जब 
नित्य है. तव उसका घर्मरूप ज्ञान भी नित्य उसके साथ रहेगा । 
प्रलयर्म केवल उसका तिरोमाव हो गया था किन्तु जब 
आत्माका आविभौाव हुआ तब उसके ज्ञान धर्मका भी आविभोव 
हो गया, केवर अमुक्त होनेसे अपूर्ण ज्ञान हुआ। आत्माके 
रहते भी उसने अपने-आपको नहीं-जैसा समझा। 


डच्यके अनुसार असच्त्व शान भी अनेक दोते हैं, इसलिये 
टव्यानुरोधी ये आत्माके असत्व ज्ञान जब बहुत-से इकट ही 
गये तव ये ही सव एक होकर माया हुईं यह कहते हैं-- 


सा वा एतस्य संद्रएु शक्तिः सदसदात्मिका। 
साथा नाम महामाग ययेद निमंसे चिझ्ु ॥ 
कुछ-फा-कुछ समझना ही अन्यथा ज्ञान किंवा विपर्यय 
फटा जाता है । आत्मा सत्‌ है, उसे असत्‌ समझना यह अन्यथा 
अंस्म्ृतिः े 
शान है; यही * और माया प्रकट हुई। यह समष्टि- 


१ एतान्येवात्मासत््वआानानि एकीभूतानि मायारूपेण जातानी- 
त्याट--सा बेति । यदात्मानमन्यथा जातवान्‌ एपेय माया । सा पूर्वोक्ता 
प्रसिद्धा मोहिका सदसदात्मिका | खमायतः सन्‌ अन्यथाड्रीकारादसन, 
एतादहश एवात्मा तस्थाः । तस्था घर्मत्यमाह--एतस्य सद्रष्ठुः शक्तिरिति । 
शक्तिरुत्तरकायें सामथ्यम्‌ | मया सह बतंत इति प्रत्ययस्य अछक, सुबन्त- 
प्रतिि्षफ़ो याय निपातः । ततोडणुप्रत्ययः सवर्णदीर्षो न डीपू। 


चइल्लचाद्‌ ९, 


रूपा माया सूलाक्षरकी महाशक्ति मोहिनी है।यह जीव भी 
अक्षरका ही अंशांश है, इसलिये इसकी शक्ति भी उसी रुपमें 
पैदा हुई | इस मायाका आत्मा (खरूप ) सदसत है। 
स्वभावतः यह सत्य है. पर इसने आत्माकों असत्य खीकार 
कराया है इसलिये आपाततः असत्य है, इसलिये माया सद्सत्‌ 
है। ओर चह इस आत्माकी ही शक्ति है। आगे अपेक्षित कार्यमें 
जो सामध्य उसे शक्ति कहते हैं । शक्ति भी घर्मीका छी घर्म 
है। 'मया (आत्मना ) सह बत्तेते खा माया। आत्माके 
साथ ही रहती हो चह माया । ज्ञानरूप आत्माके साथ 
( अमुक्त अवस्थामें ) अन्ञान भी रहता है इसलिये वह माया 
कहा जाता है। इस चिच्छक्तिरूपा मायाके द्वारा भगवानने 
इस जगत॒को दताया । यह जगत्‌ व्यावहारिक है। पूर्व सप्रि- 
के ज़गतसे यह ज्गत्‌ भिन्न है | “इदं हि विश्व भगवानिव इतर 
मिछ्पसिन्न है ( सत्यासत्य है। आत्मांश सत्य है। भायांश 
( तदूपम ) असत्य है, बास्तवता सत्य है. नियत व्यवहार 
असत्य है। सद्बूप घट सत्य है, उसपर जो केवछ घरट-व्यवह्वार 

न 


यया मायया अनुदुतसारया इद जगदेय निर्ममे । यस्य भावरूपा गक्ति- 
।. औि. 6 विभरिति [ 
सस्य कठृत्व॑ व्यावतंबति विभुरिति | भगवत्कर् के एय जगति जीवार्य- 
स्वात्‌, तन्‍्माययैद जगन्‍्कृतवान्‌ | येन केनापि जगत्करणाद्‌ विभुरिति 
( भाग० सुत्रोधिनी ३ | ५ | २५ 
.अ 2. ल्< रू 
पसाद्‌ भिन्न व्यावहारिक जगल्कृतवान्‌ इत्यर्थः | पूर्वोक्तेष्या- 
स्मादिपु भानविपयीभूतेपु, जात्मांशः सत्वेन, असत्वांशस्नमस्वेन, 
शानांशो रजस्व्वेन परिणममाणों गुणसाम्यावस्थारूप तत्खरूप इंतवान्‌ | 
€्‌ जातेति 
पेन सा शुणमयी प्रथमकायरूपा जर्ते' वोध्चम्‌ ) तत एवं तत्मा 
शुणक्षोम इत्वर्थः । ( प्रकाणे ) तत्रैद गो० कीपुरुषोत्तमचरणा;: । 
ष्यु + 





ण्‌्० अहवाद 


हो रहा है वह अखत्य है। 'व्यवहारः सन्निपात/ । यद्यपि 
यह जगत्‌ भगवानका ही बनाया है पर मुख्यमें जीवभोगके 
लिये बनाया है इसलिये इसमें मायाका अंश भी है । 
जिस अंदांशकी यह भावरूपा मायादक्ति है उसने यह जगत्‌ 
नहीं बनाया किन्तु मूलाक्षरने भायासे बनाया। बह विभु हैः 
सर्वसमर्थ है, जिस किसीके द्वारा भी सब कुछ कार्य कर 
सकता है। 

मैं असत्‌ जेसा हूँ” इस शानमे तीन पदार्थ हैं--आत्मा, 
असत्‌ और ज्ञान | इसलिये आत्मांशले सच्वग्रुण पैदा हुआ+ 
असदंशसे तमोंगुण पैदा हुआ और शानांशले रजोगुण पैदा 
हुआ। ये तीनों समानरूपसे जब सम्मिलित होते हैँ तव वह 
मायागुणमयी प्रथम कार्यरूपा प्रकृति कही गयी। यह जीच 
प्रकृति है, भगवत्प्रक्रति नहीं । इसके द्वारा फिर सारा जगत्‌ 
पेदा हुआ, अतएव इसे प्राकृतिक ज़गत्‌ कहते हैं। जितने दुर- 
तक ग़ुणका सम्बन्ध हो वह सव त्याज्य बअह्मयवाद है | केचल 
च्रह्म ही आ्राह्य है। यह वात भागवतके निबंचनर्मे समझायी गयी 
है। इस वातकों हम आगे चलकर अच्छी तरहसे समझावेंगे | 
अभी तो उस वातकों समझनेका उपस्कर तेयार करके 
पाठकोंके सामने रखते हैं । 

अस्तु, परक्रतमनुसराम१---इस तरह हमने आधिदेविक 
ओर आध्यात्मिक जगत्क़ा सप्रमाण निरूपण कर दिया | आधि- 
देविक उत्तम और आध्यात्मिक मध्यम जगत्‌ है, अब एक तीसरा 
जगत्‌ ओर है यह आधिभौतिक जगत्‌ है और जो आपाततः 
इमारी दइणए्िके सामने है। यह उन दोनों जगतोंके ऊपर आ 


चह्मचाद णज्रु 


रहा है। हमारी दृष्टि और उन दोनों विश्वोके मध्यमें आा रहा 
है इसलिये कनिष्ठाधिकारियोंकी दृष्टि प्रथम इसीपर पड़ती है 
और इसीलिये इसमें आसक्त होकर जीव अहन्ता-ममता-संसार- 
में फेंसकर अनादिकालसे न जाने कहाँतक जन्म-मरणके 
चक्र पड़ा रहेगा । 

इसका भेद्न करके दृष्टि आध्यात्मिक जगवपर पहुँचती 
है ओर उसको भेदकर आधिदेविक जगतपर पहुँचती है। 
पहली दृष्टि प्रवृत्तिनिवृत्तिर्प है । सांसारिक इृष्टिघाले 
अधिकारियोंकी द॒छ्टि आधिभोतिक जगदपर होती है, अतएव 
त्रिमुणात्मक शास्त्रोंके द्वारा कभी कहाँ प्रवृत्ति होती है तो 
कभी कहाँ निज्ृत्ति भी होती है पर यह निवृत्ति आत्यन्तिक 
नहीं है । सांसारिक जाग्रतकी तरह है। इस अधिकारवी 
निवृत्ति प्राथमिक शान और भक्तिके द्वारा निवत्त होती 
है, उस समय जीवकों यह समझ होती है कि में ही ब्रह्म 
हूँ और मेरे अक्ञानले ही यह सारा जगव्‌ झूठा ही मुझ 
ही कल्पना किया गया है। में ही फेवल ब्रह्म हैं, मुझमें ही 
यह जगत्‌ पैदा हुआ है, पर वास्तविक नहीं केवछ कल्पित 
है। यह बुद्धि कुछ शुद्ध है पर भ्रथमा है।इस जगत॒का भी 
ठतीय स्कन्धरम ही चर्णन है। 

साध्देतद्व्याहत॑ विद्वकज्ञात्ममायायन हरे: । 
जामसस्यपा् निमूल विश्वमूल न यद्ृहदिःता 

१ प्रथमाधिकारार्थभाट--यया मत्या अहमेच ब्रष्त, मस्येव सकल 
जातम्‌, पर मायया कल्पितम्‌ | अस्य जगतः प्रतीतिमात्रध्य, ञहं अहम 
अधिकरणम्‌, मायाकरणमिति शातवानित्यर्थ: । 

( माग० सुवोधिनी १।५। २७ ) 





डर ब्रह्मवाद 


भर्गवान, त्रह्मरूप जगत्‌, और भगवान्‌ ही जगतका कर्तों 
है, यह तीनों वात श्रुतिसिद्ध हैं, सत्य हैं। सर्वोधमेविशिष्ट 
भगवान, सत्य है, श्रुतिसिद्ध है। जगत्‌ ब्रह्म है, सत्य है. और 
श्रुतिसिद्ध है। और भगवानका कठ्‌ त्व भी श्रुतिसिद्ध और सत्य 
है। परन्तु मूल ब्रह्मरूप ही वह जगव्‌ कनिष्ठाधिकारियोंकों 
असत्य दीखता है । चतुभ्छोकीमे 'ऋते5थंम” स्छोकसे जिसका 
निरूपण किया वह माया ( जीवमाया ) जीवॉके शानके साथ 
ही छगी हुई है, वह माया ही ब्रह्मरूप जगत्‌ किया ब्रह्मको ही 
विषयाकार आत्मा और जड पृथक्‌-पृथक्‌ रूपले दिखाती है। 
सर्वाश्रय विषय ब्रह्म (ब्रह्मरूप जगत्‌ ) के और हमारी 
डष्टिके आगे यह मायाका तैयार किया हुआ सर्ग दीखत्ता है; 
चास्तवमें यह झूठा है, कुछ है हो नहीं तथापि दीखता है, 
अन्यख्यातिमात्र है। ब्रह्मको छोड़कर मायामात्रकी ख्याति 
( ज्ञान ) हो रही है । शान ओर शेय वार्तामात्र है वस्तु कुछ 
नहीं है । 





१ जगत्‌, भगवान; क्ंत्व च श्रुतिसिद्ध सत्यमेव | सुष्टस्य अह्मख- 
रूपस्य तथात्वप्रतीती व्यामोह्रिकया मायया मध्ये अन्यथैव प्रत्याय्यते | 
मायाकृतो योडन्‍्तरासर्ग/ः स छु अपार्थमेवाभाति। वस्तु दूरीकृत्य 
निर्विषयकरमेव ज्ञान मायाज्वत यत्किश्रिद्विपयत्वेन भाति | एयमेव हि 
शुक्तिकाया रजतप्रतीतिरनन्‍्तरा मासते तल्स्पशें च नियतंते | युष्माकमिति 
यचनाज्न सर्वेपामयमनुभवः | अत एव 'सत्य चाढुत च सत्यममयत्‌! । 
इत्युभयथा प्रतीयमान सत्यमेव वस्तुतो जातमिति बोघयति। मध्यस्थ- 
भात्रानुवादों वा मायावादादियत्‌ । कि च, विश्वस्थ यन्मूल तद्ठहिर्विषयेपु 
( वाह्मपदार्थेपु ) नासि, भगवतों मायातीतत्वात्‌ । किन्तु घुद्धें४ सकाशा- 
डुढ़्ता मध्य एव स्फुरति | ( माग० सुवोधिनी ३ । ७ | १५ ) 


चरह्मचाद्‌ रे 


वस्तु ब्रह्मको दूर रखकर निर्विषयक शान ही मायासे 
आउत्त होकर किसी विषयफो दष्टिके आगे खड़र कर देता है। 
वास्तवमें यह जगत्‌ निर्मुल है, असत्य है। मायामाजसे दीखता 
है, केवल मध्यमे ही स्फुरित होता है और सूल भह्मरूप 
विपयके[स्पर्श होनेपए यह नष्ट हो जाता है। शुक्तिरजतकी 
तरह। शुक्तिकी चाँदी भी सीपका यथार्थ ज्ञान न होनेसखे 
मध्यमें दीखने लगती है किन्तु तलस्पर्श ( सीपका यथार्थ 
ज्ञान) होनेपर वह भ्रम जाता रहता है। वहों भी माया ( अन्य ) 
की ख्यातिमात्र है, वस्तु कुछ नहीं । इसीका अन्ुचाद्‌ 'अन्यद्‌ 
युष्माकमन्तरा भवति' इत्यादि श्रुतियाँम किया है। यद्यपि 
यह जगत्‌ झूठा है निर्मूल है; मायामात्र है तथापि ब्रह्म है । 
क्योंकि 'सत्यं चानुतं च सत्यमभवत्‌' “विज्ञान चाविन्नानं था 
इत्यादि श्रुतिवचनोम कहा है कि सत्य और अन्नत्त ( झूठा ) 
दोनों सत्य ब्रह्म ही वन गया हैं, दोनों रूप चह्मके ही है, सब 
कुछ चक्म है 'सर्चे ब्रह्म! | इसलिये यहाँ भी बह्मचाद है किन्तु 
गोण ब्रह्मवाद है। जो वस्तु जिस स्वभावक्ती होती है वह 
उसी खभावकी रहती है, हमारे शास्परार्थ करनेले या न 
समझनेसे उसमे फेरफार नहीं हो सकता | यह जगत्‌ इसी 
प्रकार इसी खभावका है। असत्य रहते भी सत्य है। किया 
सत्य होते भी असत्य है। यही भगवानकी माया फिंवा 
सामर्थ्य है कि जो तुम्हारे बना लिये नियमाँसे सर्वधा 
विरुद्ध है । 

सेयं॑ सगवतो माया यज्नयेन विस्छुपते। 
इईश्वरस्यविमुक्तस्थ कार्पण्यम्ुत बन्धनम्‌॥ 


( भा० ) 


ण्छ ब्रह्मचाद्‌ 


इस प्रकारसे हमने तीन प्रकारके जगवका निरूपण 
किया है। यह तीनों प्रकारका जगत्‌ ब्रह्म है । यही बात अति 
संक्षेपले श्रुतिने भी कद दी है कि 'सर्व॑ खल्विदं ब्रह्म! “इद्‌ं 
दृरश्यमानं श्र॒तं च सर्वे जगत्‌ ब्रह्म' जो कुछ यह देखने और 
खुननेमें आता है वह सव-का-सव ब्रह्म है, ब्रह्मरूप है। 'सर्वे 
च्रह्म' इसके दो अर्थ होते है--सब कुछ त्रह्म है, और सब-का- 
सव ब्रह्म है। पहला खण्ड ब्रह्माद और दूसरा अखण्ड 
ब्रह्मवाद है | मुख्य ब्रह्मताद और गौण ब्ह्मयवादका भेद भी 
इसी तरह सूक्ष्म है। तीनों जगत्‌ ब्रह्म है पर प्रकारम भेद है । 
सब धभ्रुतिशा्तत्रोका समन्वय हो सके उसी प्रकारका विचार 
करना उचित है। वह यह है-- 

यथा सर्वाविरोध- स्थात्तथैवात्र विचारणम्‌ । 

सर्वरूपसमर्थववमतो.. ब्रह्मणि... गीयते 8 

अन्यथा. प्रतिभान यदुष्वनीचादिसेदतः । 

तन्नान तस्य कती थ॑ हरिरेव तथाविधः 

यस्किन्निद्दूषण स्वन्न दृष्यं चापि हरि खयम। 

विरुद्धपक्षाः सर्वेडपि सर्वमन्नेव. शोमते ॥ 
( कारिका भा० २। ९ | ३२) 


यावस्प्राप्य सब श्रुतियोंकी अविरोधेन सड्गति ऊगानेके 
लिये ही ब्रह्मवादसिद्धान्तकी उत्पत्ति हुईं है। “श्रुतयों यत्र 
शेरते' सब श्रुतियोँ अन्य-अन्य पदार्थोर्मे श्रमण करती हैं किन्त॒ 
कहीं भी उन्हें विश्राम नहीं मिलता, उनका वास्तव समन्वय 
नहीं होता किन्तु जब वे प्रह्ममें पहुँचती हैं तब थे सोती है । 
अर्थाच्‌ उन्हें विथाम मिलता है उनका वास्तविक समन्वय दो 
जाता है। 


चह्मवाद्‌ ड्ण 


जो लोग जगत्कों एक तरहका ही मानकर बैठ जाते हैं 
डनके मतमे सब श्रुतियोंका समन्वय होना असस्मव है। सब्व- 
शास््रसमन्वय एक ब्रह्मवादमे ही होता है। जो छोग भ्री- 
मद॒हभाचायानुयायी वनकर भी अपने आपको भ्रौत कहते 
रहते भी जगतको सत्यमात्र मानकर कृतकृत्य हो जाते हैं 
हमारी समझमें वे भी उन्ही मतवादियोंकी गणनामें है। ब्रह्म 
सवका है सर्वत्र है सर्वानुयायी है. सव है इत्यादि सिद्धान्त 
ही सत्य और श्रौत है और यही ब्ह्मयाद है । ब्ह्ममें यदि 
सामथ्ये है और सब तरहकी सामर्थ्य है तो अवइय वह सब 
कुछ है, जगत्रूप ब्रह्म सत्य भी है, झूठा भी है। उसे केवल 
सत्य ही मान बैठना पक्षपात है। निष्पक्ष ब्रह्मवादसिद्धान्त 
“सर्वे ब्रह्म' है। और यही मुख्य ब्रह्मवाद है। अन्य सब गौण 
च्रह्मवाद हैं। प्रमाण-प्रमेय-साधन-फल सब कुछ चह्म है। विपय- 
भान, कर्ता और घरकार सब कुछ ब्रह्म है। जो कुछ लीला है 
वह सव प्रकारकी है तो भी भगवानकी है, उसमें भरी और 
बुरे क्‍या * जो इस तरहसे उसमें पश्षपात-हृष्टि रखते हैं थे 
ब्रह्मवाद-सिद्धान्तके स्वधा अनभिज्ञ हैं । 
सर्दानेद गुणान्‌ विष्णोव॑र्णयन्ति विचक्षणा-। 
तेड्झतोदा समाण्याताम्तद्वाक्पान सुदुर्लभम्‌ ॥ 
( पोडशम्रन्थ ) 
सर्वरूपसे सर्वेत्न विद्यमान रहनेवाले भगवानके सव-के- 
सव गुर्णोका जो चुद्धिमान्‌ भक्त लोग समानभावसे वर्णन 
करते हैं वे अम्नतसमुद्रकी तरह गम्भीर और झुद्ध भाववाले 
भक्त हैं। उनके चचनास्तका पान अति दुर्लभ है। 


ण्द्ध च्रह्मचाद्‌ 


गुण, दोष, दूषण प्रभृति जो कुछ पदार्थ हमें निकम्मे और 
नीचेमें नीचा, उच्चमें उच्च दीखता हो वह भी त्रह्म है। अतएव 
भगवानने आज्ञा की है कि “यूं छलयतामस्मि! कपटका 
खजाना द्यूत भी मेरी विभूति है । सर्वेसमर्थकों सब कुछ 
शोभित होता है । इसलिये किसी एक प्रकारका ही ब्रह्मको 
मान लेना ब्रह्मवादके ज्ञानकी कमी है। देवर्षि नारदजीने वेद- 
व्यासकों भागवतका उपदेश देते हुए कहा है-- 
हद ट्वि विश्व भगधानिवेतरों यतो जगत्स्थाननिरोधसम्मवा" 
तद्धि स्वय वेद भवास्तथापि वे ग्रादेशमात्न समवत प्रदर्शितम्‌॥ 
श्रीमद्धागवतरमं भगवल्लीलाओं ( चरित्रों ) का वर्णन 
है | द्वितीय स्कन्धमे तो भगवच्चरित्रोंका ही नाम भागवत 
कहा है। जहाँ कहीं भगवद्चरित्रोंका निरुपण और श्रवण 
करनेका विधान किया है वहाँ यह भी विचार किया है कि 
भगवघ्चरित्र' क्या चस्तु है। अनेक शासरसे यह तो सिद्ध है 
कि जगतकी सृष्टि, स्थिति ओर प्रलढयलीला भी भगवानका 
ही चरित्र है। किन्तु भगवघ्चरित्र रहते भी वह भगवानसे 
भिन्न है किया भगवानका ही खरूप है, यह विचार भी होना 
आवच्यक है | यदि जगत्‌ भी भगवानका खरूप नहीं है, यदि 





१ भगयत- स्वरूप चरित्र चर निरुपणीयम्‌, तदूद्यय भेदेन न 
निरूपणीयम्‌ | तथा सति चरित्रस्थानात्मत्वेन तद्धावनाया ससारः स्यात्‌ | 
अतो द्वयमभेदेन निरूपयति--दद हि। विदवमनूय भगवच्त्व बिधीयते । 

आज श्श्चित्कृता च्क कि 
तथा सति सत्र भगवद्दृष्टिश्चेत्कृतार्थों भवतीति कार्य ( छोकबुद्धबा ) 
भगवत््वेन निरूपितम्‌ | सर्व खल्विद ब्रह्म! | उत्तममध्यमाधमाधिकारि- 
भेदेन त्रेघात्र निरूषण कतंव्यम्‌ । तन्रोत्तमे निरूपितम्‌ | मध्यमे 
त्वेबमू-दृव विश्व भगवानिय ( इतरः ) न ठ भगवान्‌ । 


चरह्मचाद ०3 


डसमें और भगवानमें सर्वधा भेद है । और जगव्‌-स॒ष्टि, 
स्थिति, पछूय भी भगवानसे सर्वेथा पृथक्‌ है तो फिर अनात्म 
और हेय होनेसे उसकी चर्चा खुननेसे तथा उसकी भावना भी 
करनेसे संसारकी ही प्राप्ति होगी, मोक्ष नहीं । किन्तु सो नहीं 
है, सर्च ब्रह्म, तथा भगवानसे यहद्द भगवद्गूप जगत्‌ ( भगवान ) 
किस प्रकार प्रकट होता है, भगवान्‌ जगतका पालन केसे 
करते है और फिर किस तरह उस खनिर्मितका ही खंहार 
करते हैं यह चरित्र श्रवण करनेसे मोक्ष मिलता है संसारकी 
निवृत्ति होती है यह सव शास्त्र डद्ञेकी चोट कह रहे है। अब 
यदि जगत्‌ भगवान्‌ न होता यदि वह अनात्मपदा्थे होता तो 
यह फैसे हो सकता था । 


यदि कहो कि जगतके खुननेसे मोलक्ष नहीं होता किन्तु 
जगतके वनानेवालेका चरित्र श्रवण करनेसे मोक्ष मिलता है। 
तो भी ठीक नहीं, 'अगवके वनानेवालेका चरित्र! इस चाक्यमें 
जगत्‌ ओर ई*वर दोनों है तो दोनोंका ही श्रवण और मनन 


करना पड़ेगा पेला तो हो नहीं सकता कि कार्यको छोड़ दे 
ओर कतोका ही श्रवण, ध्यानदि कर सके। ऐसी हालूतमें 


उस श्रवण ओर भावनाका फल कुछ संसार और कुछ मोक्ष- 
फल हो सकता है न कि शुद्ध मोक्ष । इसलिये मानना पड़ेगा 
कि भगवान्‌ ओर भगवानका चरित्र दोनों एक हैं अतएव 
भगवचरित्रके श्रवण करनेसे मोक्ष होता है । ओर यही चात 
“इद हि बिहवं भगवान! इस ज्छोकमें कही है । 

इस डुनियामें तीन प्रकारके अधिकारी हैं--सार्विक+ 
राज़स, तामस अर्थात्‌ उत्तम, मध्यम और अघम। इन तीनों 


ण्‌ट च्रह्मनाद 


अधिकारियोंकी दृप्टिसे इस शछोकके पूर्वाद्धमं तन्‍्त्रसे तीन 
तरहके वाक्य माने गये हैं, 'हृदं हि विरु्वं भगवान; इरदं 
हि विद्ववं इतरः भगवानिव, इदं दि विद््य॑ं भगवान, इतर !! 
और उसमें तीन कारण दिये है-- 


यतो जगत्स्थाननिरोधसम्मवा/ ( सावंविभक्तिकससिः ) यतः 
( यत्र ) जगतः स्थितिरस्ति, यतो यस्माद्‌ जगतः संहारो मवतति, येन 
जगतः सर्गों भवत्ति । 


अर्थात्‌ उत्तमाघिकारीकी दृफ्षिमें यह सारा जगत्‌ सर्वदा 
( खुबर्णम कड़ेकी तरह ) भगवानमें ही स्थित है, इसलिये 
यह जगत्‌ साक्षात्‌ भगवान्‌ है। जगत्‌ और भगवानमें अणु- 
मात्रका भी भेद नहीं है, दोनों एक ही है । कनिष्ठाघिकारी 
यह समझता है कि भगवान्‌ जगत॒का संहार करनेवाला है. 
अर्थात भगवानसे जगत्‌ विल्कुल पृथक्‌ है। ज़गत्‌ नाशवान्‌ 
है और भगवान तो नित्य है, नित्यानित्यक्ना ऐक्य कैसा? 
और मध्यमाधिकारी यह जानता है कि जगत्‌ भगवानसे पैदा 
होता है, जैसे मिद्दीले घड़ा पेदा होता है। कुछ भेद्‌ भी और 


? तेनात्र सन्‍्माननादिक कतंब्य नासक्तिः । निकृष्टे तु इद विश्वम॒ 
भगयानितरः अस्मादन्यः । अतः प्रपश्चदर्शी बहिर्मुखों श्रशो मवति | 
नन्वेकस्य जगत. कथ त्रिस्पत्वम्‌ * तत्राह--यतो जगत्स्थान० | तत्र जगत 
स्थितिर्भगयत्येवेति भगवानेव जगतीति खाधारत्वादृगवतः भगवानेव 
जगत्‌। मध्यमे तु भगवत- सकाशाजगदुद्धवः तेन कायंकारणयोसखादात्म्या- 
त्कार्यात्मना भेद, कारणात्मना अभेद इति 'भेव्सहिष्णुरमेदस्तादात्म्य- 
मिति वचनाद्‌ जगदू मगयानिय | मूढे तु मगवतः प्रलयक्तुस्वाज्नाशग्रति- 
योगि जगत्‌। भगवाश्र सदातन इति इतरः । (भाग० सुवोधिनी १ ।५। २०) 





त्ह्मवाद्‌ णप् 


कुछ अभेद भी है। दोनोम भेद्सहिष्णु अभेद्सम्वन्ध (तादात्म्य) 
है | जगत्‌ ब्रह्मरूप है, चह्मात्मक है; व्रह्मका कार्य दै इत्यादि 
कहनेवाले मध्यमाधिकारी हैं । 


कनिष्ठाधिकारसकी समझ और ही है, वह ज़णनता है कि 

जब भगवान्‌ जगत्‌का संहार करनेवाला है तव उसका और 
इसका ऐफ्य कैसे हो सकता है। भगवान्‌ नित्य है, जगत्‌ 
नाशवान्‌ है, इसलिये भगवान्‌ अलग, ज़गत्‌ अछूग । कनिष्ठा- 
घिकारी वहिमुख है । मध्यमाधिकारी खिचड़ी है और उत्तमा- 
च्ैकारी अन्तसुख है | जहाँ कुछ भी भेददष्टि है. वहाँ 
गहिर्मुंखताका सम्भव है, जहाँ बविल्‍्कुछ भेददष्टि है वहाँ 

उहिर्मुखता है, और जहाँ भेददष्टि विल्कुल नहीं है वहाँ 

पहिरसुखताका सम्भव ही नही है। जहाँ कार्यकारणभेद्रदित 

भान होता है वे उत्तमाधिकारी है, उनका वाद (विचार) मुख्य 

भह्मवाद है। जिन्हें कार्यकारणमेद्सद्दित अभेद मालूम देता 

है वे मध्यमाधिकारी हैं उनका विचार गौण ब्रह्मचाद है । और 

जिन्हें जगत्‌ और भगवानमें विल्कुल भेद दिखायी देते हैं थे 
वहिर्सडेंख कनिष्ठाधिकारी है उनका वाद बह्मवाद ही नही है 


अब यहाँ एक महती आपत्ति आती है कि ज्व सारा 
जगत्‌ निरा ब्रह्म है, ब्रह्म और जगतमें कुछ भी भेद नहीं 
तो फिर स्त्रीपुज्नादिकी सेवापूजा करनेसे भी मोक्ष होना 
चाहिये, स््ीपुत्रग॒हादिमं आसक्ति करनेसे भोक्ष मिलना 
चाहिये, संसार नहीं | यद्द चुरा और यह भरता ये भेद क्यों ? 
धर्म-अधर्म, खर्ग-नरक आदि सब व्यवहार दी व्यर्थ हो 


६० त्रह्मचाद्‌ 


जायेंगे। शास्त्र, कर्तव्य, साधन, फल आदि सब पदार्थोंका 
विछुव हो जायगा, बड़ा अनर्थ हो जायगा । 


इसकी यथावत्‌ व्यवस्था फरनेके लिये भगवानते 
चतुभ्छोकीमें ब्रह्माजीके आगे आज्ञा की है। 'ऋते5थ यत्पतीयेव' 
इत्यादि । 

वयवहारका विछुव करना या उसको यथावस्थित चलाना 
यह किसीके वशकी वात नहीं है। यह भी भगवानने अपने दी 
हाथ रक्‍खा है| तुम्हारी ताकत नहीं है, कि तुम उसकी 
इच्छाके या क्रियाके विरुद्ध कुछ झभो इधर-डघर कर 
सको । जिस समय भगवानने अपनी क्रीडाका प्रारम्भ किया 
उसके पहले ही उस जगतकों यथावस्थित चलानेवाले 
अधिकारीगण भी पैदा कर दिये। उन अधिकारियाँम एक 
माया भी है । 

सत्‌; चित्‌ ओर आनन्द ही तो फैल-पसरकर जगत, 
हो गये हैं, यह तीन पदार्थ ही तो सारा जगत्‌ है। इन तीना- 
की पृथक्‌-पृथक्‌ शक्तियों भी इनके साथ ही सदा रहती हैं; 
आनन्दकी सर्वभवनसामर्थ्य शक्ति है, चित॒की मोहिका 
मायागक्ति है और सतऊकी क्रियाशक्ति है, यद हम पहले 
फह झुके है । आनन्दने सर्वभवनसामथ्यरूपा अपनी दक्तिसे 
विविध चेचिच्यसहित अनन्त रूप धारण किये । सतकी क्रिया- 
शक्ति प्रत्येक समय उसमें परिवर्तन करती रहती है। और 
चितने अपनी मोहिका शक्तिके द्वारा सबको मोह कराया। 
विचित्रमें अल्पणोकों मोह कराना चिच्छक्तिका ही कार्य है। 


तद्ययाद दर 


इस भगवत्कीडाम मोहकी भी आवश्यकता है। सोह भी 
एक प्रकारकी भगवदूलीला है। एक तरफ प्रमाणप्रमेय- 
साघनफलरूपा सृष्टि तेयार है; और दुसरी तरफ उसमें 
प्रवृत्त होनेवाले जीव भी तैयार हैं । किन्तु मान छो यदि उनके 
हृदयसे मोह ( भूल ) पैदा न हो तो वह सब सृष्टि व्यर्थ हो 
जाती है। मोदसे ही प्रच्त्ति और मोहसे ही निवृत्ति होती है । 
या यो कहिये कि मोहसे ही जगवका सारा व्यवहार चल 
रहा है। 

दोपमें सट्टोच होता है और गुणमे प्रवृत्ति होती है, यह 
दोनों कार्य मोहिनी मायाके कार्यके कार्य हैं। 'गुणदोपटशिदॉपो 
गुणस्तृभयवर्जित/ (श्रीमद्धा० स्क० ११) पदार्थ्मे अच्छा और 
घुरा देखना यद्दी दोप है, क्‍योंकि पदार्थ तो न अच्छा है और 
न चुरा है, चह तो ब्रह्म है। प्रत्येक चितके साथ उसकी शक्ति 
मोहिका माया रहती है। इसलिये उसे मोह होना दोप सहज है । 

किन्तु इतना होनेपर भी कार्य न चला, क्योंकि मोहका 
नेयत्य नहीं । यदि मोहका नेयत्य (यथायोग्य क्रम) न हों 
तो फिर व्यचह्ारका चना यथावस्थित नहीं हो सकता । 
अनेयत्यमे यह दोप है कि प्रद्धत्ति होने रंगे तो फिर पवृत्ति-ही- 
प्रवृत्ति चले, और जो निद्धत्ति हुई तो निवृत्ति-ही-निबृत्ति 
होती रहे | उसे रोकनेवाला कौन, या उसकी व्यचस्था कौत 
करे | चच्चा जिस वस्तुको लेना चाहे तो फिर चाहे प्रह्माभी 
निषेध करें, चाहे झत्यु भी आ जाय कभो पीछा न हटे। और 
जब किसी चीजको न लेना चाददे तो फिर उसकी निवृत्तिका 
इंठ भी खुदढ़ ही रहता है। पागलकी कब निवृत्ति होगी 


६२ अह्यवाद 


और कव प्रचत्ति होगी, और कहॉ-कहाँ होगी, यद्ध कौन कद्द 
सकता है | वालक और पागलकी प्रवृत्ति और निव्ृत्तिका 
नेयत्य नहीं है। उनफे किसी भी नियमकी अव्यचस्था है । 


किन्तु जगतके व्यवहारोंमें प्रवृत्ति और निद्तत्ति दोनोँका 
नेयत्य है। कहों और कब निद्त्ति होनी चाहिये और कहा 
कब पक्ृत्ति होनी चाहिये यह यहाँ व्यवस्थित है। गुर्णम 
प्रचत्ति होती है और दोपमें निद्वक्ति । यह कार्य केवचछ मायाके 
मोहसे ही नहीं हो सकता था इसलिये भगवानने प्रमाणकी 
सरप्टि की | प्रमाणकोी रूष्टि यदि न होती तो प्रमेय, साधन 
और फल सव-के-सव धरे ही रह ते | किया उनका चड़ा भारी 
दुरुपयोग होता रहता । यदि आँख न होती या पत्यक्षका कोई 
साधन न होता तोन जाने टू न ( रेल ) कितनी वार आपस- 
में टक्कर खा-खाकर चूर-चुर होती रहती | किन्तु घबरायें 
नहीं यह तो सम्भावनामात्र है। स्ष्टिकर्ता इतनी भूल नहीं 
कर सकता । उसने इन वातांकी सब व्यवस्था पहले ही 
कर दी है । 
आँख, कान, नाक; त्वचा ओर टब्द ये प्रमाण हैं। जो 
पदार्थ किसी समझनेके पदार्थकी समझ होनेमें प्रधान साधन 
हो वह प्रमाण कहा जाता है। पूर्वोक्त पश्च निद्रय और शब्द, 
हमको किसी प्रमेयका शान होनेमें प्रधान साधन हैं, इन्हें 
१ एवं तञलानिति देतु यिविच्य सर्वमास्मेवेति प्रमेय विनिश्चित्य। 


प्रमाणवेयध्यमाद्डक्य प्रद्क्तिसद्लोचपरत्याद्‌ गुणदोपविषयत्यात्‌ साप्येका 
भगवलीलेति माया निरूपयति । 


चघ्रह्मचाद घ्३, 


प्रमाण कहना उचित ही है। प्रमाणके द्वारा हमारी प्रचृत्ति- 
निवृत्तिकी व्यवस्था होती है; शुणमें पच्क्ति और दोषमे निवृत्ति । 


जिसको हम समझना चाह उसे प्रमेय कहते हैं। सारा 
जगत्‌ प्रमेय है । किन्तु पदृत्ति-निवृत्तिके योग्य कुछ थोड़ा ही 
भाग है; क्योंकि सारा ज़गत्‌ अनन्त है और अगस्य है। हम 
यह तो पहले ही सप्ममाण सिद्ध कर चुके हैं कि सव-का-सच 
जगत्‌ फेवल ब्रह्म है, न वह चुरा है और न भला है; न शुण है 
न दोप । ऐेसी अवस्थामें यदि ज़गत्‌ अपने उसी प्रह्मरूपमें 
सवका चविपय द्ोता तो फिर उसके व्यवहारमें किसकी प्रवृत्ति 
और किसकी निद्॒त्ति होती। व्यवहार ही वन्ध हो ज्ञाता। 
भगवल्लीला ही रुक जाती | सो न हो, क्रीड़ा चलती ही रहे, 
प्रवृत्ति-निदत्ति जारी रहें इसलिये भगवानने माया ( अविद्या) 
शक्तिका निर्माण किया | वनाकर इसका जीवके साथ विवाह 
भी कर दिया है। ओर कह दिया है कि चर्म अर्थ कामे च 
त्वयेयं नातिचरितव्या ! ज़्वतक तुम रहोगे तबतक यह 
तुम्द्ारे साथ हो रहेगी या जबतक यह रहेगो बहाँतक तुम्हारे 
साथ ही रहेगी। दोनोंमे ( जीचपना या अविद्या) एक न 
रहेगा तभी तुम दोनोंका साथ छूटेगा अन्यथा नहीं-- 
यद्दि वाव मद्दिज्नि स्रे परस्मिन्‌ कारमाययोः | 
रमेत गतसन्देहस्त्यक्त्दोदास्ते तदोमयम ॥ 
(श्रीमद्धा० २। ९३) 
अर्थात्‌ जहॉतक जीव, जीव रहेगा, इसको देहाध्यासादि 
रहेंगे और आत्मविस्मृति रहेगी चहाँततक इसके साथ साया 
भी रहेगी । 


्त 


द्द्‌ च्रह्मघाद 


कितने ही कहते हैं कि जो दीखता है वह उस पदार्थ 
( विषय ) का ही धर्म है ऐसा क्यों नहीं मानते | वह पदार्थे 
ही वैसा है यह माननेमें क्‍या हज है? ठीक है यदि विचारमें 
आ जाय तो मान सकते हैं । किसी विषयका विचार करननेमें 
प्रमाणकी बड़ी आवच्यकता है। सब प्रमाण;र्म दो प्रमाण 
चलवत्तर हैं--शब्द और मनः्प्रतीति | आँख वगैरह प्रमाणो्मे 
भी प्रतीति मौजूद हैं तथापि वे सब प्रतीतियाँ मनः्पतीतिमें 
ही सम्मिलित होती हैं, उन सवका मनः५प्रतीति ही आधार 
है। ये दोनों प्रमाण दो तरहके है--श्रान्‍न्त और अश्रान्त । 
थ्रान्त शब्द और भ्रान्तप्रतीतिको कोई भी चुद्धिमान्‌ प्रमाण 
नहीं मानते, किन्तु सब लोग अश्चवान्त दाव्द और अम्नान्त 
मनभ्प्रतीतिको ही प्रमाण मानते हैं । 

वेद्रूप शब्द अश्चान्त प्रमाण है यह सब भआस्तिक 
खीकार करते हैं । वह चेद 'सर्च खल्विदं ब्रह्म” पुरुष एवेद्‌*. 
सर्वेम! इत्यादि वाक्योंके द्वारा सारे जगवको चह्म कहता है। 
और ब्रह्मवेत्ताओंकी अश्रान्त प्रतीति भी यही कहती है कि 
'सारा जगत ब्रह्म है / पेसी अवस्थामें हमें मानना पड़ेगा कि 
नित्य चिंद्‌ ओर आनन्द्खरूप ब्रह्ममें जो यह अनित्यता, जड़ता५ 
डुःखरूपता और अस्थिरता दीख रही है, अवश्य यह इसका 
घर्म या इसकी विपयता नहीं है, किन्तु किसी औरका ही 
चर्म होकर कहाँ-का-कहाीँ, अन्यम अन्यका आसास हो रहा 
है । चस यही व्यामोहिका माया है। यह चेतनकी ही गक्ति 
है और चितको ही मोहित करती है । 


च्रह्मचाद्‌ ६७ 


निद्रा या मूच्छों हमारी ही शक्ति है किन्तु कभी-कमी 
हमें ही वेभान कर देती है । चास्तवर्म हुशसक्ष ऐसा ही 
होता है। 


यहाँ एक यह प्रश्न हो सकता है कि विषयके विना 
विपयता ( उसका धर्म ) कभी नहीं रह सकती तो फिर यह 
विषयता किसकी है; इस विषयताका विपय कौन है ? इसका 
उत्तर यह है कि विषय ब्रह्म है, वह अपनी क्रीडा चलानेके 
लिये अनन्त रूप घारण करता है यह हम पहले कह चुके हैं । 
उन अन्त रूपोमेसे ही चिजछक्तिरूप व्यामोधहिका माया भी 
उस सर्वाभ्षय ब्रह्मका ही रूपान्तर है, उसका ही यह विषयता 
( धर्म ) है। यह घर्मरूपा भी घर्मी है। सती होकर भी असत्ती 
है । कुछ नहीं है तथापि प्रतीत होती है, उसका खरूप ही ऐसा 
है। जो पदार्थ जैसा हो उसे चेसा ही मान केना उचित है। 
विपयतारूप माया आप ही घर्म है और आप ही उसका आधार 
है। यह असत्यरूपसे ही सत्य है, क्योंकि ब्रह्मका ही रूपान्तर 
है। जैसे तम और आभास ( पतिविम्बादि ) । अन्धकार 
दीखनेमात्रका है पर है सही। जहाँ तेजका अभाव होगा चहाँ ही 
वह दीखेगा । उसका आधार कुछ नहीं है, वही उसका 
आधार और चह्दी उसका आधेय ( धर्म )। यह पदार्थ ही 
ऐसा है। तम ओर प्रतिविसश्वादि भी सगवानका ही रुप हैं। यह 
रूप भी किसी कार्यके लिये भगवानने ही धारण किये हे 
यही प्रकार आच्छादिका प्रभ्ृति मायाका है। यदि प्रतिविम्व- 
को हटाना चाहते हो तो उपाधि ( फकाँच ) को हटा दो । यदि 
तमको दूर करना चाहते हो तो प्रकाशको प्रकट करो । यदि 


छ० तब्रह्मचाद्‌ 


भी समाप्त हो जाती है तब यह जीव अपने महिमा अक्षर- 
बरह्मकी सम्पत्तिकों प्राप्त कर लेता है। ब्रह्मरूप हो जाता है । 
यय्रैपोपरता देवी माया वैशञारदी मतिः। 
सम्पक्ष एवेसि विदुर्मद्दिज्नि स्वर महीयते॥ 
( श्रीमा० ) 
प्रमेयको समझानेवाले प्रमाण दो प्रकारके हैं--लौकिक 
और अलौकिक | प्रत्यक्षादि छोंकिक प्रमाण प्रमेयके यथार्थ 
खरूपकोी समझाने या दिखानेकी असमर्थ हैं, क्‍योंकि वाह्य हैं, 
और व्रह्मखरूप आन्तर है। सारा जगत्‌ ( प्रमेय ) वास्तवर्मे 
ब्रह्म है । प्रत्यक्षादि लोकिक प्रमाण तो केचलछ जगवके वाह 
स्वरूपको ही समझाकर उसमें ही प्रवृत्ति-निवृक्तिका विधान 
करते है । 
घमम, अर्थ, काम और मोक्ष ये चार पुरुषाथे हैं। जो 
पुरुषको चाहिये उसे पुरुपार्थ कहते हैं । इन चार पुरुषार्थोके 
साधन भी चार हैं और इन्हों नामोंसे प्रसिद्ध हैं। छोकरमे 
“धमम करता है? यह भी प्रसिद्ध है और “यह करनेसे तुम्हें ध्म 
होगा” यह भी प्रसिद्ध दे इसलिये साध्य और साधन दोनों 
एक दी नामसे प्रसिद्ध हैं यह सिद्ध है।यह वात चारों 
पुरुषार्थोम समझ रखनी उचित है। इनमें दो पुरुपार्थ प्रचृत्ति- 
रुप हैं और दो निवृत्तिरूप । लौकिक काम और अर्थ, प्रदुत्ति- 
रूप है, ओर चर्म तथा मोक्ष निदृत्तिरूप हैं। अर्थ और काम 
दोनों पुरुषार्थ, जगतमे पच्ृत्ति कराते है किन्तु यदि इन दोनों- 
के साथ घर्मका सहयोग न रहे तो प्रचृत्ति द्वी अव्यवस्थित 
होकर एक दिन नण्ट हो जाय, इसलिये अर्थ-कामकी ही रक्षाके 


चह्मचाद रे 


लिये उनके साथ घर्मकी चड़ी अपेक्षा है। चद् भरदृत्तिमय 
निवृत्ति कराता है! 


अर्थ-काममे प्रवृत्ति करानेवाले इन्द्रियादि प्रमाण 
जगद्धर्ति चस्तुओँके यथार्थ और आन्तर खरूपकों नहीं जानते, 
वे तो केवल चाह्य अतणव त्याज्य ( विषयतारूप ) पदार्थको 
ही जगत समझते हैं अतण्व केवल प्रदृत्ति कराते हैं, चादे 
उसका परिणाम कुछ भी आवबे। किन्तु बेद और महर्षियोंने 
धर्म और मोक्षके साधन ऐसे इस तरद्द नियत किये हैं कि 
वस्तुका यथार्थ खरूप न समझनेपर भी वे निदृत्ति ही कराते 
है। धर्मरूप साथन दो प्रकारका है--लोकिक ( दृष्गफल ) 
ओर अलोकिक ( अदृए आत्मसुखादि फल ) । 


डएफलादि लोकिक धर्म तो आत्माकों अपने तरफ न 
लाकर देहके तरफ ले जाता है । पर अदएफलादि अलौकिक 
धर्म चित्तशुद्धि कराकर कुछ आत्माके तरफ ले जाता है। 
इसलिये घ॒र्मके साधन, प्रवृत्ति कराते हुए भी निद्ुत्ति कराते 
हैं, 'कर्ममोक्षाय कर्माणि० / चालूकको पढ़ाते समय जो शिक्षा- 
द्वारा तकलीफ होती है उसका परिणाम झुख है। सुखके 
लिये दुःख दिया जाता है। इसी तरद्द घर्मकी प्रवृत्ति भी 
निद्धत्तिके लिये है। वर्णाअमादि घर्म, मनुष्यकी प्रवृत्तिका 
सद्गोच कराते हैं 'ऋती भायामुपेयाद! इतनेसे ही घर्मके 
नियममे प्रवृत्तिमय निवृत्ति भरी हुई है। इस तरह क्रमशः 
उन नियमोंसे ही अन्ततः चित्तकी निर्मेलता होकर आत्मा 
अपने अपनपेके तरफ झुकता जाता है और फिर मोक्षशास्रोक्त 
साधन मजुष्यकों एकदम निदृत्त वनाकर जात्मामें लीन करा 


२ च्रह्मचाद्‌ 


देते है।उस समय डसे विषयताका भ्रम नहीं रहता। 
आत्माके साथ-साथ सारे जगव॒का मूलखरूप समझमे आ जाता 
है। इन साधनोंकी परम्परा और क्रम अन्यत्र दिये गये हैं चहाँसे 
विस्तारपूवेंक देख लेना चाहिये । मैंने भी नीचे टिप्पणीमें 
कुछ संक्षेपसे संग्रह कर दिया है । 


जिसे हम जड जगत्‌ समझते हैं वह सद्गूप ब्रह्म है। जिसे 
हम अल्पक्ष चेतन समझ रहे हैं चद चिद्धह्म है। 'जड जगत! 
इत्यादि समझ विषयता है भ्रम है, माया है और उसे ही 
सदूच्रह्म समझना (देख लेना ) वास्तव विषय है। माया 
अनेक है, ब्रह्म एक है। जब वुद्धि है तव जिज्ञास्य ( विषय ) 
अनेक अनन्त हैं ओर जब वही बुद्धि, शानका करणरूपा 


१ तदर्थ प्रथम धर्म । ततोडन्तःकरणशुद्धी वेदादिसत्पमाणे 
श्रद्धा । ततस्तदथस्य मननम्‌ । ततो निदिध्यासनेन साक्षात्कार इब 
जञानम्‌ | ततो विषयेपु वेराग्यम्‌॥ ततः श्रवणादिसाधनमक्तिः | ततः 
परमभक्तिः । ततः सत्र भगवत्साक्षात्कारों दृदि बह्रिपीत्यर्थः । 

( भाग० सुब्रो० ) 

आत्मखरूपशान भगवत्खरूपजान च नोपदेशसापेक्षम्‌ । प्रमाणवस्तु- 

परतन्त्रत्यात्‌ | पर प्रमाणयस्तुनोराबरण दूरीकतंव्यम्‌ | तत्न प्रमाणावरण 

दूरीकृतमिव । रजस्तमसोरपगमेन सच्त्यप्राकस्यात्‌ | जीवात्मायरंण माया । 

( भाग० सुबो० १ | १५ । २९ ) 

शुद्धें हन्त-करणे प्रमाणेनोत्पादित ज्ञान आत्मायरण दूरीकरोति। 

(३०) 

ज्ञाने ब्रक्षसम्पत्तिर्जाता | ब्रह्म वेद ब्रह्मेव मयतीति !? द्वैते 

स्वत्रानात्मनः प्रवेशात्सवंन्नास्थात्मनः खरूपनाशसञया- स्थिता'; 
ससण्डभायात्‌ | ( ३१ ) 





ब्रह्मवाद जरे 


मति हो जाती है त्व॑ जिज्ञास्य एक ही रह जाता है, प्रह्म किया 
सत्‌ । चुद्धि माया विषयता जगत-अनेकताः त्याज्य ब्रह्म ह्वै 
और सत्‌-चित्तू-आनन्द्‌ ग्राह्मय हैं। यही आश्रय हैँ, यही मुख्य 
ब्रह्मचाद है १ 


इस तरह सर्वत्न यह तीन प्रकारके जगत्‌ व्याप्त हैं। 
हमारी इष्टिसे तीनों मिले हुए. एक हैं । वेदद्॒ण और 
सच्छाझ्नोंकी दृष्टिमें मिले हुए भी हैं और एथक्‌-एथक्‌ भी 
हैं। अतएव वे छोग हमें इनका पार्थक्य करके अनासक्तिवोधन 
और सत्कारवोधन करा सके हे | यद्‌ यह केवर सत्य ही 
होता तो अनासक्तिका उपदेश व्यर्थ हो जाता और यदि 
सर्वथा असत्य ही होता तो फिर सत्कारोपदेश व्यथे हो 
जाता । उनको सब पदार्थ यथार्थ खरूपमें दीखते हैं अतए्व 
वे ही सत्योपदेश्टा कह्दे जा सकते हैं। चस्तुकी यथार्थ खरूपमें 
दिखाना ही श्रीमद्भागवतका काये है । प्रह्मरूप केवल शुद्ध श्रह्म 
ही चह्म, जगत उपदेश्य और उपदेष्ाओंका कार्य नहीं वना 
सकता । चहों शआ्राह्यत्याज्यविवेक नहीं हो सकता । प्रारस्प- 
में प्रवेश फरनेके लिये आहाय और त्याज्य दोनोंको अपेक्षा है । 
त्याज्यका निदर्शन होनेपर आ्राहाका अ्रह्ण सुगम होता है। 
त्याज्यसे झ्राह्यकी पृथक्‌ कर छेना ही विवेक है; यही ज्ञान है; 
ओर यही ब्रह्मचाद है। श्रीमद्धागवतर्म यही भरा हुआ है। 
श्रीमद्भागवतका अर्थ आहात्याज्यविवेक है। प्रत्येक पदार्थ 


१ व्यवसायात्मिका बुद्धिरकेट कुसनन्दन । 
बहुशाखा ध्नन्ताश्र बुद्धयोधूयवसायिनाम्‌॥ 


( गीतोपनिषद्‌ ) 


उठ ब्रह्मचाद्‌ 


भी ग्राह्मत्याज्यविवेक भरा हुआ है। शजाद्मत्याज्यविवेकसे ही 
श्रीमद्भागवतका प्रारम्भ हुआ है। 
अन्न सर्गो विसगंश्र स्थान पोषणमूतयः । 
मन्वन्तरेशानुकधा. निरोधो मुक्तिराश्नयः ॥ 
दशमस्य विशुदपर्थ नवानामिह. लक्षणम्‌ । 
वर्णयन्ति मद्दास्मानः श्रुतेनार्थेन चाझ्सा ॥ 
भगवान्‌ पुरुषोत्तमकी दश लीलाओंका निरूपण 
श्रीमद्धागवतर्म है। दशवाँ आश्रय, आश्रय भी है और लीला 
भी है। घर्मी भी है और घर्म भी है। सूर्य तेज'्पुश्ञ भी है 
और तेजस्वी ( घर्मी ) भी है। वास्तवमें चद् धर्मी ही है; 
तथापि समझानेके लिये उसके धर्मोको पृथक्‌ दिखाना ही 
पड़ता है और जब वह समझमें आ जाता है तब उसके धर्म- 
का निरूपण उसमें ही छोड़ दिया जाता है। इसी आाशयकों 
लेकर कहना होगा कि श्रीमद्धागंवतर्मे केवछ भगवानका 
( घर्मीका ) ही निरूपण है, पर प्रकार और धर्मोके द्वारा है। 
नव भकार हैं, और दृशम भगवान, ब्रह्म, किंचा आश्रय; 
प्रकार है, घर्मी है, आश्रय है । भागवत भगवानको दूसरोंकों 
समझाना है | इसलिये विस्तारकी अपेक्षा है । एकफका विस्तार 
इसी अ्रकारसे हो सकता है। धर्मी और घर्मोंका पृथक्करण 
करके विस्तार किया गया है। 
दशम आश्रय है, ब्रह्म है, पुरुषोत्तम है। यही ग्राह्म है 
ओऔर इसीका वाद ब्रह्मचाद है, ग्राह्म ब्रह्मचाद है। इस दृशम 
१ दशघा ज्ञायते रूप हरेस्यत्व्रिधा मतम्‌। 
आध्यात्मिकाडिभेदेन गुणतः कर्मतोडपि वा॥ 
( भाग० सुबों० २।१०। १ ) 





बच्रह्मचाद्‌ ले 


पदार्थेकी विशुद्धि करनी है। किसी अनिर्वेचनीय विशेष (फरक) 
के द्वारा शुद्धि (घुनकर निकालना) करनी है। सारेविश्वमेंसे 
आश्रयको चुनकर पृथक कर लेना है ग्रहण करनेके लिये । 


विशेष ( फरक ) के द्वारा ही किसी पदार्थंकों चुनकर 
निकालना होता है । यही “विश्ुद्धिः विशेषेण द्वारेण शुद्धिः 
शोधनम्‌' है । आश्रयका शोघन करना है । आश्रय परच्रह्म है। 
उसको उसके नियत विशेषके द्वारा चुनकर अरूग समझ लेना 
है। विशेष दश हैं यही सगवद्धर्म हैं यही भगवद्लीला है। 
दश छीलाकी अनन्त लीला हैं। ज़गत्‌ अनन्त है तो विशेष 
घर्मं और लीला भी अनन्त होनी ही चाहिये। उन स्वमेसे 
चुनकर परख्रह्मको अहण करना है यही श्रीमक्भागवत है| 
अनन्त विशेषोमेसे किसी एकको ग्रहण कर लेना इसमें ज्ञितना 
श्रम होता है उससे कहीं कम श्रमः दह्य पदार्थोमेसे खुननेमें 
होता है, इसलिये भ्रीमद्भागवर्तम उन अनन्त विशेषोंकी समेद- 
कर दृश लीलाओके रूपमें कह दिया है। प्रत्येक पदार्थ जब 
भगवान्‌ है तव प्रत्येक पदार्थमें ये दर्शों पदार्थ होने चाहिये । 

अन्न सर्गो विसर्गश्य॒ स्थान पोषणमृतयः? इत्यादि । 


सगे. विसर्ग, स्थान, पोषण, ऊती, भन्वन्तर, ईशानुकथा, 
निरोध, मुक्ति और आधय--ये दश पदार्थ छोलाविशेष किया 
धर्म, धत्येक पदार्थम रहते हैं। क्योंकि शुद्ध ब्रह्मवादर्म सारा 
जगत्‌ ब्रह्म है भगवान्‌ है। दशम आश्रय शुद्ध अहम है मुख्य 
त्रह्म है, घर्मी है। और सर्गादि मुक्त्यन्त लीला, किया घम्म, 
किया विशेष, खखरूपसे गौण ब्रह्म हैं। इन लीलाओॉमें तीन 
शरु्णोंका सम्बन्ध है इसलिये एक-एक चिकमें उत्पादकत्व, 


७द्‌ ब्रह्मवाद्‌ 


स्थापकत्व और विलापकत्व शक्ति रही हुई है। सर्ग, विसगे 
और स्थान उत्पादक हैं, पोषण, ऊती और मन्‍्वन्तर स्थापक 
है और ईशानुकथा, निरोध और मुक्ति ये तीन विलापक हैं । 


जिस प्रकारसे इस भागवतनिर्वेचनाध्यायमें इन नव 
पदार्थोकों लीला कही है, इसी प्रकारसे विमर्शाध्यायमें इन्हीं 
धर्मोको अदीनत्व, लीलात्व; हसितत्व, ईश्षणत्व, उल्लासत्वः 
श्रृत्व, भड्त्व, संसूचितत्व, भूरित्व और अलु॒ग्रहत्व धर्म कहे 
गये हैं। इनमें दशम अलुग्रह, अनु-पश्चात्‌ ग्रह* एकीमावः 
( प्रत्यापत्तिः ) आश्रय है शुद्ध ब्रह्म है धर्मी है। जिस प्रकार 
आश्रय धर्म और धर्मी दोनों है इसी तरह अजुग्नह भी दोनों दै। 

अद्यरैर और सर्वव्यापक भगवानका जो अव्यापक और 
अनित्य, शरीर किया खरूपग्रहण करना, वस यही सर्ग पदार्थ 
है। यद्द पदार्थ घतके द्ववत्वकी तरह भगवानका ही धरम है। 
जिसको अपने काममें दूसरेकी अपेक्षा रहे चह दीन कहा जाता 
है किन्तु भगवान्‌ अपने कार्यमें दूसरेकी अपेक्षा नहीं रखता 
अतपव यह सर्ग ही भगवानका अदीनत्व धर्म हे। भगवान 
( आश्रय ) ही अपने कार्यके लिये आप ही अव्यक्त सद्रूप 
( चेराज पुरुष ) से भकट होता है । घटादि पदार्थमे भी 
कारणरूप भगवान्‌ अव्यक्त सद्रपसे पराुभूत हुआ है।इस 
प्रकारसे समण्!ि-व्यष्टि दोनों तरहके पदार्थोर्म प्रविष्टाप्रविष्ट 
भगवान्‌ ( आश्रय ) ही विद्यमान है । प्रविष्ट ब्रह्म गौण दे 
और अप्रविष्ट झुख्य ब्रह्म है । 

यहॉतक हम यह दिखा चुके कि जगत्‌ तीन प्रकारका 
३--मत्ण सत्यासत्य ओर असत्य । आधिदेविक, आध्यात्मिक 


ब्रह्मचाद | 


और आधिमौतिक । आनस्द्रूप सच्िद्रूप और मायिक ( अनेक- 
विध )। मायिकके आन्तर सन्चिद्रूप है और सश्चिद्रूषके आन्तर 
आनन्द्रूप जगत्‌ है। तीनों मिले हुए हैं गह्ाजीकी तरह । 
चातुर्मास्थमें कुछ बढ़ जाती है और गरमियॉर्मे घट जाती है 
वह जलरूपा गह्ला पृथक्‌ है। बढ़ते और घटते रहते भी 
पवित्र करनेकी शक्तिरूप जो गह्ञा है वह प्रथक्‌ है। और 
जिसका भक्तिभावके द्वारा कभी-कभी किसी एकाधको दर्शन 
होता है यह इवेत्मकरस्थिता किरयीटकुण्डलूमण्डिता सू्तिमती 
गड्ढा भी पृथक्‌ है । इस तरह तीनों पृथक्‌ रहते भी मिली हुई 
है। गद्ाके प्रचाहमे ही सब कुछ है। प्रवाह ही सब कुछ 
है यह रहते भी श्रद्धालु शास्श और विवेकसमथे पुरुष इन 
तीनोका पार्थक्य कर सकते हैं । 


इसी प्रकार तीनों जगत्‌ मिले हुए है, तीनों जगव्‌ ब्रह्म 
है, ओर तीनों जगत्‌ लीलाखरूप है। इन तीनों जगतमे दो 
त्याज्य ब्रह्म है, तीसरा आधिदेविक जगत्‌ ग्राह्य ब्रह्म है। तथापि 
ब्रह्मवेत्ाओोंने विवेकके द्वारा इन तीनोंका पार्थक्य कर पाया 
हैं और अतपव वे इसके मोहसे वच जाते है। आनन्‍्द्रूप 
जगत्‌ ( भगवान ) सत्य है, आश्रय है, मुख्य चह्म है। जीचके 
लिये यह अव्यवहाय है | सच्िद्रूप जगत्‌, जिसका हम व्यवहार 
कर रहे है वह सत्यासत्य है, मायोपबूंहित है और गौण ब्रह्म 
है और व्यवह्ायये है। और आधिभोतिक मायिक जगत्‌ असत्य 
है, प्ानमात्र है, चातामात्र है। गोण बह्म है ओर वाह्म है,अव्यचहार्य 
है। आनन्दरूप जगत्‌ ( ब्रह्म ) मे सायाका स्पर्श भी नहीं है । 
उसमें सगवान्‌ और सगवदीय र्मण करते है। आध्यात्मिक 


८ ब्रह्मचाद 


जगतमे मायाका स्पर्श है, उसमें सव जीव और भगवान्‌ दोनों 
रमण करते हैं ओर आधिभमौतिक किंवा मायिक जगवम 
केवल माया-ही-माया है और फेवछ अबुध जीव रमण करते हैं । 


यह बात व्यवस्थित रहते भी विद्वान ज्ञानी भगवद्धक्त 
इस जगतको विशुद्ध ब्रह्म द्वी देखते हैं। उन्हें इस जगतमें 
भगवानके सिवा अन्यका दरश्येन ही नहीं होता। उनको सब 
कुछ भगवान्‌ मात्दम होता है, उन्होंने ग्राह्मत्याज्यविवेक कर 
लिया है। यद्यपि इस तरहकी दृष्टि और वृत्ति होना संसारी 
जीवके लिये असम्भव-जैसी है तथापि यह सत्य है। भ्रान्त 
शास्त्र और आन्त बुद्धिकों छोड़कर सव शास्त्र और सव 
चुद्धियोँ कह रही हैं कि यह दृए़-श्रुत सारा जगत्‌ केवल ब्रह्म 
है, शुद्ध भगवान्‌ है, सत्य है । “सर्व खल्विदं ब्रह्म” इस श्रतिके 
आश्यमें तीनों प्रकारका जगत्‌ है, क्योंकि भगवत्ती अ्रति सर्वक्ष 
प्राया है। और चास्तवमें जब तीनों प्रकारका जगत्त्‌ मिला 
हुआ है और ब्रह्म है तव 'इदम' और 'सर्वम” के पेटमें सब 
प्रह्मके सिवा क्या आ सकता है। 
प्रकृतिहास्योपादानमाधारः.. घुरुप.. परः। 
सतो5मिन्यअ्षकः कालो ब्रह्म तस्त्रितय त्वहम्‌ ॥ 


इस आध्यात्मिक ( सब्चिद्रप मध्यम ) ज़गव॒का उपादान 
पुरुष सहयोगिनी प्रकृति है, चरणाक्षर अहम आश्रय है और 
सद्गूप ज़गतको, बाहर प्रकट करानेबारा कार है| और ये 


तीनों मे परच्रह्म सर्वाश्रय हैं| इस चाक्यसे प्राकृत जगत भी 
अह्य शी सिझछ होता £/ । 


च्रह्मवाद्‌ ९, 


चेदव्यासजीके आश्ायासुसार सस्पूर्ण चेद्‌ “सर्च चह्म! 
इस ब्रह्मवादके स्थापनके लिये हैं। किन्तु उसी बेदमे “यतो 





१ ततो ब्रह्मप्रतिपादनाये प्रद्दत्ताः श्रुतय- 'यतो वा इमानि! 
तस्माद्ठा! इति मध्ये भूतमौतिकसृष्टिं सम्पादयन्ति ब्रह्मनिरूपणार्थम्‌ | 
तासा कि सृष्टिपरत्वमू। जगतो या ब्क्षत्वप्रतिपादकत्वम, अध्यारोपाप- 
वादेन ब्रह्माववोधस्थिरीकरणार्थभ्‌, माहात्म्यवोधनाथे वेत्यादिनाना- 
सन्‍्देंहे तन्निर्धारायमाह-बृहदुपलब्धमेतत्‌ू--भगवमन्माहात्म्यप्रतिपादनद्वारा 
दिद्वायप्रामाण्याः साक्षाद्धणवत्मतिपादिका इति फलिष्यति, तदर्ये 
प्रयम जगतो ब्श्नत्व प्रतिपायते--एतदुपलब्ध चराचर जगत्‌ बृहत्‌ इत्येव 
अवयन्ति ब्रह्मविदों वेदाश्व । नन्वेतदनित्यानात्मदु-खात्मक ब्रक्ष तु 
तहिपरीतम्‌,'**** 'कथ ब्रद्मत्यमिति चेत्‌. तनाह--अवशेषतया, 
अवशिष्यत इत्यबशेष. | यथा काचादिसहिते सुवर्ण यदेबावशिष्यते 
तस्वैव मूस्यादौ च्यपदेश . | यथा या घुतारथिनः तन्दुलाथिनों वा दुग्घ- 
धान्यादिपु यदेवाबशिष्यते तत्वेनैव व्यवद्यारः क्रमविक्रयादिः | तथा 

जगति; विकारेष्यपगतेषु ब्द्मेयावशिष्यत इति | नन्‍्ववशेष 
एंव कथ ब्रह्मणो, निरवशेषतयापि नाशसम्भवात्‌ | न ह्ममिना जले 
आवर्त्यमाने सर्वशोपे किश्विद्वशिष्यते, तस्मात्कथ बल्ेति चेत्‌--तत्राहइ-- 
पते उदयास्तमग्राविति। 'यतो वा इमानि' इत्यादिश्रुतिषु ब्रह्मण एव 
जंगदुत्पचते, ब्रह्मणि च लोयते | ननु जगत उदयास्तमयावेब न भवतः । 
“** *'दर्शनादर्शनरूपत्वमाविर्भावतिरोभावरूपत्व वा जगतो5बगन्तव्य- 
सुलत्तिपल्ययो: |" * 'तनाह--विक्ृतेः । अस्त धर्मिणो वार्ता, विकाराः 
तप पूर्वमविद्यमाना एवं आश्रयमाश्रित्य उत्पद्यन्त इत्यवगन्तब्यम्‌ | 
अत उदयासत्तमयावेब विकारजातस्पाद्ञीकर्तव्याी । यत्किश्विन्मनसा 
विभाव्यं यत्किश्विद्याचा अनूय तत्सवें त्वस्येव विषये भयति । मनस्थु 
मनोर्ष भावयतीति मिथ्याविधयमेव भवति, तथा वागपि । यत्र 
पाइमनोविषयस्थापि अद्यत्वम! तब कार्त्न्येंन अभिव्यक्त स्य जगतो अद्वत्वे 
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वा इसानि मूतानि! “तस्माद्वा एतस्मादात्मनः इत्यादि श्रुतियाँ- 
द्वारा मध्यमें भूत और भीतिक स्ृष्टिकी भी चर्चा आती रहती 
है | ऐसे समय यह विचार उपस्थित होता है कि ये भूत और 
भौतिक पदार्थ ब्रह्म हैं या कुछ और ही ? यदि अन्य पदार्थ हैं 
तो फिर वेद केवल ब्रह्मका ही निरूपण करते हैं यह कैसे कहा 
जाय ? हॉ, यदि भूत-भौतिकादि पदार्थोका ब्रह्म होना सिद्ध 
हो जाय, तब तो शुद्ध ब्रह्मवादका स्थापन हो जाय; इस हेतुसे 
एक श्रुति कहती है कि-- 
चुहदुपलूब्धभेतदवयन्त्यवशेषतया 
यत उदयास्तमयों विकृतेम्गेदिवाविक्ृतात्‌ । 
अत ऋपयो दृधुस्त्वयि मनोवचनाचरित 
कथमयथा सवन्ति भ्रुवि दत्तपदानि नुणाम्‌ ॥ 
यह जड-चेतन विश्व जो कुछ मिल रहा है वह सब चह्म 
( भगवान, ) है और इस सिद्धान्तका निश्चय त्रह्मवेत्ता और 
बेंद्‌ कर चुके हैं | यद्यपि जगत्‌ अनित्य, दुशखरूप और 
परिच्छिन्न है, और आश्रय ब्रह्म ( जगन्नामक विश्व ) नित्य 
खुखरूप और व्यापक है, दोनोंमे आकाश-पातालका भेद है । 





क सन्देट । तेन ब्रह्मविदा सर्वे व्यवहारा ब्रह्मपरा एवेति न केनापि 
कर्मणा तेपा लेप इति सिद्धथति । नन्वसत्यस्थ कथ ब्रह्मत्व तन्नाह-- 
'क्यमयथा०! । श्रमप्रतीतपदार्थानामपि ब्रह्मत्वात्‌ तच्वेनं तस्प भानात्‌ | 
नि ब्रह्मातिरिक्तो भासते। तन्तुम्य प्ख्पेणाविभावे, श्रुक्तिकाया वा 
रजतरूपेणाविर्भावे भगवदिन्छाया न कश्नन विशेषोडस्ति; कार्यस्थापि 
प्रावगर्णस्थ मुखस्य वा तुल्यस्थात्‌। अतो मूलभूतस्य सत्यत्वादन्यया 
बुद्यापि मनोबचनस्थापन ब्रह्मविषयमेव भवतीत्यवे- । 

( भाग० सुत्रोधिनी १० रक० वेदस्तुति ) 


ब्ह्मचाद <र 


अतएव विश्वके ब्रह्म होनेमें प्रत्यक्ष और युक्तिका विरोध 
जाता है तथापि यह विश्व शुद्ध ब्रह्म है। ब्रह्मावशेष रहनेसे । 


आत्यन्तिक प्रलूयमें भगवान-ही-सगवान्‌ बाकी रह 
जाता है । समझदार मनुष्य झुवर्णकी परीक्षार्में अवशेषकों 
ही प्रमाण मानता है। सोनेके गहनोंमे काचादिसहित खुबर्ण 
होता है किन्तु जब छुवर्णकार उसे गछाता है तव वह गहना 
केवल सुवर्ण ही वाकी रह जाता है इस अवशेपसे निश्चय कर 
लिया जाता है कि गदहदना झुबर्ण है । 
घृतार्थी मनुष्य जब दुग्ध किया दहीका ग्रहण करता है 
तव अवशेषपर ही दृष्टि देता है अर्थात्‌ इस दही किया दुग्घका 
घृत कितना वाकी रहेगा और उसपरसे ही दद्दी-दूघका 
मुल्य करता है । चान खरीदनेवाला भी उसका चावलछ कितना 
बैठेगा इस अवशेषपर ही निगाह रखता है। गद्दना खरीदने- 
चाहा अवशेपद्वारा छुवर्ण निश्चय करके, घान खरीदनेवालछा 
अवशेपसे चावरूका अन्दाज़ करके और दूध लेनेवाला 
अवशेपद्वारा घीका निम्वय करके ही गहना, धान और दूध 
खरीदता है, इसलिये मानना पड़ेगा कि अचवदोेप” चस्तुका 
निश्चय करानेवाला प्रमाण है । उस अवशेपसे जगत भह्म है, 
यह निम्चय होता है। 
यहाँ एक यह प्रश्न होता है कि केवल ब्रह्मका ही अचशेप 
कैसे रह सकता है ? अस्िपर जल चढ़ाकर जछाने छगेंगे तो 
पानीमें जो कुछ होगा वचद्ध भी जल ज्ञायगा और साथमें 


पानी भी जलता रहेगा और थोड़ी देरमें पानीसदित कुछ 
दर 
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भी बाकी न रहेगा | ऐसी दक्षाम ब्रह्मावशेषसे जगतको ब्रह्म 
कहना ठीक नहीं है। 


इसका यह उत्तर है कि जलरूमें दो तरदइके पदार्थ होते 
हैँ--आगन्तुक और अनागन्तुक ! जल और जलके घम्म खय॑ 
अनागन्तुक पदार्थ हैं और उसका क्षारपना, ताप, किया 
मलिनता प्रभ्ृति आगन्तुक है | आगन्तुक पदार्थोकी उत्प्पत्ति 
और नाश होते रहते हैं किन्तु मूठ जर पदार्थ सर्वदा 
विद्यमान रहता है, भाफ होकर चला जाता है, अपनी दृष्टिसे 
नहीं दीखता, उसका तिरोभाव हो जाता है । इसी तरहसे 
जगत चास्तवमें च्रह्म है किन्तु खष्टि-अवस्थामें मलिनता, 
अन्यनियस्यता, परिच्छेदू, नश्वरता आदि अनेक आगन्तुक 
( मायाके किंवा कालके ) धर्म शामिल हो जाते हैं। किन्तु 
प्रलयाग्स्थार्म उन सव आगन्तुक पदार्थोका नाश हो जाता 
है तव केचल ब्रह्म पदार्थ ही वाकी रह जाता है। इसलिये 
त्रह्माचशेपसे 'जगत्‌ ब्रह्म है” यह निश्चय कर लेना युक्तियुक्त है । 


यहाँ एक यह प्रश्ष हों सकता है कि जन्म और नाशको 
हम उत्पत्ति-परूय क्यों कहें, आविर्भाव-तिरोभाव ही क्‍यों न 
ऋह्ठे ? जनी प्राडुभावे और णश अदर्शने घातुओंकी दृण्टिसे तो 
जन्‍्म-नादको आविर्भाव-तिरोभाव कहना ही उचित है। और 
जब जगतके जन्म-नाश नहों पर आविर्भाव-तिरोभाव मान 
लेते है तव फिर यह कहना पड़ेगा कि केबल ब्रह्मका ही 
अवशेप नही किन्तु जगतका भी अवशेष रहा ही | ऐसी 
अवस्थामें जगत्‌ ब्रह्म है! इस साध्यमें “ब्रह्मावशेपको” हेतु 
डेना टीऊ नहीं है ? 


चत्मचाद <८रे 


इसके उत्तरमें कहना होता है कि विकाररूप जो जगत 
है उसके आविर्मांव-तिरोभाव नहीं होते किन्तु जन्म-नाशझ 
( उत्पत्ति-प्रलय ) ही होते हैं । प्रलयावस्थामं विकृत जगवका 
नाश हो जानेपर. केवछ आप्रय ( ज़गत्‌ ) ब्रह्म रह जानेसे 
जगत्‌ ब्रह्म है, जगव्‌ जगत्‌ नहीं, यह निश्चय हो जाता है। 
आश्रयरुूप जगव तो ब्रह्म ही है, प्रह्मका ही एक नामान्तर 
है। परज्रह्म एक रूपसे भी व्यापक है और अनन्त रूपाँसे भी 
व्यापक है। उन अनन्त रूपोरमे भ्रमप्रतीत जगत मध्यम 
जगव्‌ और आधिदेविक आश्रयरूप जगव्‌ भी है। गम्‌ धातुके 
अर्थकी लेकर ही तीनोंका यौगिक नाम है। केवल आधिदेविक 
जगतमे ही आविर्भाव-तिरोभावको गमनका अर्थ समझना 
चाहिये । और अपर विश्वॉर्मे उत्पत्ति-प्रछथ किया जन्म- 
नाशकों गसन समझना उचित है। जगत्‌ कोई पदार्थ ऋह्मसे 
जुदा है ही नहीं । प्रकारमेद रहनेपर भी तीनों प्रकारका जगत्‌ 
च्रह्म है। सत्य जगत ब्रह्म है, सत्यान्नत जगत्‌ ब्रह्म है ओर 
असत्य जगत्‌ भी ब्रह्म है | ब्रह्मरूप चस्तु ही ऐसी है कि 
जिसमें छोकिक वाणी और मनको अखसत्यता किवा भ्रम हो 
जाता है। और वेद जो सत्यार्थका प्रऊाश करता है बद्द भी 
ऐसे परोक्ष ढुड़से उस वस्तुका निरूपण करता है कि बड़ें-चड़े 
विद्वान भी तत्वनिरूपण करते समय अ्रममें पड़ जाते हैं--- 


अ्रमयति भारती त उस्यृत्तिभिरुक्यजडानू। 
वेद्वाणी वास्तव सर्वत्र श्रह्मका ही निरूपण करती है, 


पर ज्छेपमयादाले परोक्षवादरूपसे, क्‍योंकि उसे सारी 
दुनियाकों बेंदिक धर्ममें लाना है; घीरे-घीरे उच्चाधिकारी 
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वनाना है। एक तो वेदकी परोक्षयादपद्धति, और दूसरे अद्भत 
( माया ) संवलित मन तथा अनतको ही कहनेवाली छौकिक 
चाणी, इन कारणोंसे सत्यान्त जगवर्म फँसे हुए मनुष्य तथा 
कितने ही तत्त्ववेच्ा छोग भी अममे पड़ जाते हैं । 
इन तीनों ज़गतके भेदकों न समझकर कितने ही तो सत्य 
जगतको असत्य सिद्ध करनेमें ही अपना पाण्डित्य व्यय कर 
देते हैं। और कितने ही सत्यान्गतकों भी केवल सत्य समझाने- 
का आग्रह करने रूगते हैं । 


दादणस्टडमस्ति” कहनेपर भी हदाब्द्राशि विषयका ज्ञान 
करा ही देता है और अन्वताजुमोदित मन उसको चैसा 
समझने भी लरूगता है पर वास्तव तदर्थ सत्य नहीं है | इतना 
रहनेपर भी दब्द ब्रह्म होनेसे वह ब्रह्म तो कहा ही ज्ञायगा | 
यह वात दूसरी है कि चह दूसरे प्रकारका ब्रह्म है। इसलिये 
लौकिक वाक्‌ और लौकिक मनका विषय जगत्‌ दूसरा हैः 
सत्यात्त है और उसका तो उत्पत्ति-प्रलय ही होते है, 
आविभोव-तिरोभाव नहीं । तथापि वह ब्रह्म तो है ही, ब्रह्म- 
वेचाओंका मन सर्वत्र ब्रह्मशेन करनेवाला होता है अतएव 
वे सब तरहके जगत्‌का व्यवहार करते हैं तथापि उनका वह 
व्यवहार ब्रह्मपर ही होता है। और किसी तरहके कर्मसे भी 
उनको न लेप होता है ओर न वन्धन। शतदः प्रकारके 
मिट्टीके वासनॉपर यदि पेर रक्खोगे तो क्या वह “पैर पृथ्वीपर 
चरा हैः यह नहीं कह सकते ? पृथ्चीपर ही कहा जायगा | 


3.8 रस ह्ठै 
यहाँ यह एक प्रश्न और होता है कि असत्य पदार्थ, श्रम- 
घतीत पढार्थ चह्म केसे कहा जा सकता है। इसके उत्तरमें 


>> न्‍ननकबन 
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कहते हैं कि 'कथमयथा!। अ्रमप्रतीत पदार्थ भी ब्रह्म है। 
सद्ूप चिद्गृप पदार्थ ब्रह्म हैं। भ्रमप्रतीत पदार्थ भले सद्ूप न 
हों तथापि वे चिद्दूप तो है हो | यदि उसमें चिद्रप च्रह्म न 
होता तो उसका भान ही केसे होता। समान आहकताका 
नियम है, इसलिये भ्रमप्रतीत पदार्थ भी ब्रह्म है | घह्मातिरिक्त- 
का भान ही नहीं हो सकता। आश्रयरूप ब्रह्म सर्व पदार्थोर्मे 
विद्यमान रहता है-- 
सत्यो हरि: समस्तेषु अससातेष्दपि स्थिरः। 
अत' सनन्‍्तः समस्तार्थ कृष्णमेच घिजानते 0 

सर्वेसूछ सर्वाश्रय श्रीकृष्ण भगवान सर्वदा सर्व 
विद्यमान रहता है, शुक्तिक्ना-रजञवादिमें भी आश्रयरूपसे 
रहता ही है । इसलिये महात्माओंकों सब पदार्थोर्मे कृप्णके 
दर्शन होते हैं। अब यह वात सिद्ध हो चुकी कि सर्वाश्रयरूप 
प्रह्म ( जगत्‌ ) सत्य है। यह आधिदेविकर जगत्‌ है। इस बहा 
किया जगतमें सायाका लेश भी नहीं है। इसकी सामर्थ्यसे 
ही सव जगतर्म सामर्थ्य आाती है और रद्दती है। तदनस्तर 
दूसरा जगत्‌ मायोपदूंहित है। जिसमे उत्पत्ति, स्थिति, प्रल्यादि 
होते रहते हैं। यह भी ब्रह्म है, पर सत्यानत है। सत्य भी 
आप और अन्त भी आप हो गया है। सत्य जात्मा, और 
अच्त अनात्मा साया। इसका विस्तारसे निरूपण साया 
एतस्प' इस ज्छोकर्मे कर चुके हैं। घटपटादि खारे जगत्से 
“हद सत्याद्वत भरा हुआ है। छोकिक स्मेय इसके रहस्यको 
न ज्ञानकर सत्य समझकर फेस जाते हैं और भह्मवेसा लोय 
रदस्पवेत्ता होनेसे दोनोमे ब्रह्मका द्र्शत्त 


न करते हैं, निलप रहते 
£। इस मध्यम जगव्म ्रह्मांश भी है, मायांश भी है पर दोनों 


<द्‌ बअ्रह्मवाद 


ब्रह्म हैं, एक शक्तिमान्‌ है तो दूसरी शक्ति है। धर्म-धर्मी दोनों 
पक हैं । तीसरा जगत्‌ भ्रमप्रतीत है, केवल मायिक है, विषयता 
है। किन्तु वह भी ब्रह्म है।दो प्रकारके जगत॒की सत्ता 
सतन्त्र नहीं है, इस तरह सब कुछ ब्रह्म-ही-ब्रह्म है । 


कहनेका आदाय यह है कि जगत्‌ कोई पृथक पदार्थ है 
ही नहीं | ब्रह्म ही सर्वत्र फैला हुआ है | अशानी छोग उसे ही 
जगत्‌ नामसे पृथक पदार्थ मान वेठे है। सत्‌, चित्‌। आनन्द और 
अशान ये चार पदार्थ ही तो जगत दीख रहे है । यदि चिचार- 
पूर्वक देखा जाय तो ये चारों पदार्थ ब्रह्मके ही अंश हैं। 
सत्यता ब्ह्मकी है जगतकी नहीं । शान भी त्रह्मका अंश है 
जगतका नहीं । और आनन्द भी ब्रह्मका ही है जगतका नहीं । 
अब रहा अज्ञान सो भी आत्मशक्ति माया है, आत्मा, श्ञान- 
रूप है, और उसका अज्ञान भी एक तरहका ज्ञान ही है। 
कुछ-का-कुछ समझना यह भी तो समझ ही है | ज्ञानके साथ 
उसका विरोध यही अज्नान। अतएव इसे माया कहते हैं । 


जगतका कोई अंश, जगत्‌का अपना नहीं है । सब सम्पत्ति 
माँगी हुई है, या दूसरेकी ही है | ब्रह्मके ही सत्य, शान और 
आनन्द फेले हुए जगत्‌ कहे जाते है। जगत्‌ कोई पदार्थ पृथक्‌ 
नहीं है ओर है तो ब्रह्म है।यह वात श्रुतिस्तुतिम यो 
कही हे-- 
सत दइदमुत्यित सद्विति चेन्नजु तकंहतं 
व्यभिचरति क्र च क च सपा न तथोभययुक्‌ । 
व्यवह्वतयें विकल्‍प एपितोडन्धपरम्परया 
अमयति भारती त उस्बृप्तिभिरुक्यजढान्‌ ॥३६॥ 
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यह बात तो पूर्व श्रुतियोंके द्वारा सिद्ध हो चुकी कि 
सब प्रकाररोंसे केवल भगवानका ही भजन कतव्य है। भगवान 


१ एवं सर्वप्रकारेर्गवद्धजन निरूष्य सम्यडमार्गानुसारेण स्थिरी- 
कृयय भजनीयनि्धोरार्थ यतमानाः सब्िदानन्दों भगवान्‌ इति वक्तुम 
लोके सचिदानन्दा घर्मो एकत्र न सन्तीति कि वक्तव्यम्‌ , प्रत्येकमपि 
कचिदपि घी न सन्‍्तीति कथनार्थ घड्मिः ोकैद्गोम्यामेकरैकस्य, लोके 
जड़े सत्तम्‌, चेतने चित्ततम, खर्गादावानन्दत्य च नास्तीति निराकुबन्ति । 
तत्न द्वाम्पां जगति सत्त्व निराक्रियते | अन्यथा भगवानेव सन्नित्यथों 
नोपपचेत । भजनीयनिधोरे गौणसक्त्वस्थ अप्रयोजकत्वात | जानाथे 
दोषाभावार्थ या तदुपयोगः | असत्सेवया पूर्व नाशो निरूपितः सत्सेवया 
कृतार्थता च। यदि जगत्यपि सच्त स्थात्‌ तदा तत्रापि भजन भवेत्‌ | 
भजने या दोधो न स्थादिति | तदवश्य निराकतंव्यम्‌ | तत्न जगतो ये 
सत्व वदन्ति तन्‍्मत वादमुद्रया निराकु्बन्ति--सत इदमित्यादि ) 
पूरवपक्षे," " 'इद जगत्‌ सदेव सत उत्पन्नत्वात्‌ । यो याद्शादुत्पयते स ताधइश 
एथ मयति | यथा सुवर्णादुत्पन्न कुण्डलम्‌,** तथा ब्रह्मणो5प्युत्पन्न जग- 
त्सदेव । तद्द षयति, 'इति चेन्न ।! यज्ञगति सतच्त्व साध्यते तत्कि कारण- 
सत्यमेव कार्य समायातीत्युच्यते, आहोखिदारम्भन्यायेन कार्य सच्तवोन्तर 
जन्यते । यदि कारणसत्त्व कार्ये समागच्छेतू, कारणमसत्स्यात्‌ | 
खनाशे आशहत्यमाने कार्यममपि न जनयेत्‌ । अतः खनाशशड्या 
भगवान्‌ जगदपि न कुर्यात्‌ । नापि सच्चलक्षणो गुण: ऋतित्कारणे 
स्थितः कार्य समागत इति आवयोः सम्प्रतिपत्तिरस्ति | अथ द्वितीय) 
पक्ष: | तदप्यसत्‌ । व्यभिचारित्वात्‌ | सतोष्प्यज्ञाद्वेनः असन्नेव जातः | 
न च वक्तव्य तचासदशः सघाते स्थित शइति | तथासति तावन्मात्रमेव 
कार्ये्प्यसत्‌ स्थात्‌ । न तु स्मायादिः । ननु बीजे स एवं सक्रान्त इति 
चेत्तर् ततः प्रथोराविभोवों न स्थात्‌ | ननु न कारणमात्र कार्ये सत्त्व- 
मुत्पादयति किन्तु समवायिकारणमेव |*"* *“*'तत्ाह-क्व च मृपेति | 
आुक्तिकातः श्रान्तप्रतिपन्न रजतमुत्पथते, शक्तिकायाः सत्यत्वे5पि न तत्सत्य 
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दो प्रकारका है-आधाररूप और आधेयरूप । छोकमें लौकिक 
रूप ( आध्यात्मिक-आधिभौतिक जगत्रूप ) से प्रकाशित 
हुआ भी भगवान है और उन सवका आधाररूप सच्चिदानन्द्‌ 
भगवान्‌ भी भगवान है। दोनॉमेंसे किसकी सेवा करनी 
चाहिये । चास्तवर्मे देखा जाय तो छोकमें एक ही जगह सत्‌$ 
चित्‌, आनन्द तीनों तो मिलते ही नहीं परन्तु ये तीनों पृथक्‌- 
पृथक्‌ भी जगतमें नहीं हैं। उसमें सबसे पहले जगतके 
सत्यत्वका खण्डन फरते है अन्यथा भगवान ही केवल सत्य 
हैं, यह वात सिद्ध नहीं हो सकती । यहाँ एक यह आइशडडा 
हो सकती है कि जगतमें चाहे मुख्य सत््व न हो किन्तु आगन्तुक 


नली दि 


भवति । शूुक्तिकाश्रयत्वात्तदजतस्थ शुक्तिकेव समवायिकारण 
तस्माद्‌ व्यमिचारः सिद्ध । ननु न केयला शुक्तिस्तत्रोपादान किन्तु दोष- 

सहिता । ननु तथापि एकाशेन रजत सत्य स्थान्न तु सर्वथासत्य तदाह 
नेति । ननु सदशों दोषबज्ञात्तत्र तिरोहित इति चेत्‌, तहिं प्रकृतेषपि, 

तथा प्रतीयता मनोंदोपेण जगदन्यथा प्रतीयत इति | अन्यथा जगत्‌ 
सच्चिदानन्दरूपेण कथ न भासते । किश्च न केवल ब्रह्मकारणवाद 

एज़ सत्र वक्तव्यः किन्तु प्रकृतिपुरुषकारणवादो5पि, अत उभययोगात्‌ 
जगत्‌ सदसदात्मकम्‌न केवल सत्‌ | हेत्वन्तरमाह-“व्यवद्वतयेः-।“इद जगत्‌ 
सत्‌ सच्चेन प्रतीयमानत्वातुरं॑ अय विकल्पों विशिष्टकल्पना जगतः 

सत्त्रूपा प्रातीतिकी, न तु परमार्थरूपा । नन्‍्वनादिरय ससारः सर्वेपा 

चात्र सदचुद्धिः, अतो जायते सदेवेति तत्राह-अन्घपरम्परयेति | न चात्र 

पक्षुप्मत्परम्परेति प्रमाणमस्ति | ननु वेंदानुरोघाज्जगत, सच्चमज्जीक्रियते 

तबाह-श्रमय॒ति । भारती वेद्रूपा त्वदीया वाणी कर्मपरान्‌ भश्रामयति | 

अआआामणप्रकारस्तु द्वितीयम्कन्वे निरूपितः “वेदों हि ब्रह्मगतमेव स्वमाह 
लोक. पर श्राम्यति जगदगतमिति | (माग० सुबो० वेदस्ठ॒तिः ) 
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सत्यत्व तो है ही । जगत्‌ भगवानका अंश है, अंशीका घर्म 
अंशर्मे आता है इसलिये आगन्तुक सत्व मानना ही पड़ेगा 
फिर जगत्‌ सत्य नहीं है यद्ध किस आधारपर कहते हो। तो 
इसका उत्तर इतना ही है कि गौण सत्यत्व अप्रयोजक है | 
'सब कुछ ब्रह्म है! यद्द समझनेके लिये गौण सच््चका उपयोग 
कर लिया ज्ञाय किया ब्रह्मको निर्दोष दिखानेके लिये भी 
गोण सस्‍्वका उपयोग कर सकते हैं। किन्तु यहाँ भजनीय 
खरूपका निर्णय करना है । कौन-ले भगवानकी सेवा करनी 
उचित है यह वेद्रतुतिने निणेय किया है । सेवनीयके निर्णयमें 
गोण सच्त्व अप्रयोज़क है। असत्सेवासे नाश और सत्सेयासे 
छता्थता होती है, यद्द पहले निरूपण हो चुका है। अब यदि 
जगतको भी सत्य मान लिया जाय तो उसका भी सेचन प्राप्त 
हो, किया कोई उसका सेवन ( विपयसेवन ) करे तो चह 
निर्देष्ठ कहा ज्ञाय ? इसलिये जगत॒का सत्यत्व निराक्वैव्य 
ही है । सो बादकी रीतिसे निराकरण करते हैं-- 


'सत हदसुत्यितं सत्‌ इृति चेद! इत्यादि। 


चादी अपने चादकी उपपत्तिमे एक अघुमानको आगे 
करता है कि यह जगत्‌ सत्य है क्योंकि सत्य च्रह्मछे उत्पन्न 
हुआ है, जो जिससे उत्पन्न होता है चह वैसा ही होता है| 
जैसे खुदर्णसे उत्पन्न छुण्डल भी सुचर्ण ही होता है। चादीके 
इस अनुमानका खण्डन करते हुए सिद्धान्ती तकेंके सामने 
तरुँसे दी उसको निम्नहस्थानमें छाता है। भद्रमुख ! यह जो 
आप कारणाजुमानसे कार्यमें सत्यता छाते है, चह सत्यता 
या कारणकी सत्यता ही कार्यमें भा जाती है, या आरस्प- 
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न्‍्यायसे ( चसरेणु आदिमें रूप आदिकी तरह ) कोई नवीन 
सत्यता ही कार्यमें पैदा हो जाती है। पहला पक्ष तो ठीक 
नहीं मालूम पड़ता, क्योंकि यदि कारणकी सत्यता ही कार्यमें 
आ जाती है तो कारण असत्य हो जाना चाहिये। और 
खनाशकी आशक्लासे कारणसे कार्यकी उत्पत्ति ही क्‍यों होने 
छगी | और आजतक न हमें ओर न तुम्हें, ऐसा अनुभव 
हुआ कि कारणका सत्यत्वरूप गुण कार्यमे उतरता हुआ 
दीखा हो । 
अब यदि कहो कि कारणके सत्यत्वने कार्यमं दूसरा 
ही सत्यत्व पैदा कर दिया है तो भी ठीक नहीं क्‍योंकि सत्य- 
से सत्य ही पेदा हो ऐसा निःश्चित नियम नहीं है। अड् राजासे 
वेन-जैसे दुए्की उत्पत्ति हुई है। यदि कद्दो कि अक्जके देहमें 
असत्‌ अंश ।था तो फिर पेनका भी देहमात्र असत्‌ होता। 
खभाव चुद्धि आदि असत्‌ केसे हुए। यदि कहो कि वह असत्‌ अंश 
चीजमें भी संक्रान्त हुआ इसलिये वेनके खभावादि भी असत्‌ 
हुए. तो फिर वेनके देहसे पृथु-सदश उत्तमका होना असम्भव 
है। यदि कहो कि वीज निमित्तकारण है, समवायिकारणसे 
उत्पन्न तत्सदश होता है, तो भी ठीक नहीं, सीपमें चॉदीका 
ख्रम होता है। यह चॉदी सीपका आश्रय लेकर ही उत्पन्न 
होती है इसलिये इस अ्रमप्रतिपन्न चाँदीका समवायिकारण 
सीप है किन्तु सीप सत्य है पर उससे उत्पन्न चाँदी असत्य । 
यदि कहो कि केवल शुक्तिकाश्रित चॉदी नहीं पेदा होती 
किन्तु चाकचक्यादि तथा विशेषका माल्म न होना भी 
साथमें है इसलिये वद अखत्य चाँदी पेदा होती है तो भी 
ठीक नहीं फ्योंकि ऐसी अवस्थामें एकांशमें रजत सत्य रहेगा 


ब्रह्मवाद १ 


सर्वधा असत्य नहीं । पर रजत तो सर्वथा असत्य है। 
यदि कही कि रजतका सर्देश दोषले छिप गया है तो फिर जगत: 
के विषय भी ऐसा ही समझ लीजिये | अर्थात्‌ अपने दोपसे 
ही जगत्‌ भगवानसे पृथक्‌ सत्य प्रतीत होता है। अन्यथा 
सच्िदानन्द भगवान्‌ ही जगत है तो वैसा न दीखकर ऐऐला 
क्यों दीखता है । 


और फ्या ब्रह्मकारणवादका ठेका है । प्ररृतिपुरुष- 
चाद मो तो दुनियामें फैला हुआ है उसे क्‍यों न मान लिया 
जाय । प्ररृतिपुरुप असत्सत्‌ है इसलिये उनसे पेदा हुआ यह 
जगत्‌ सदसदात्मक होना उचित है न कि केवल सत्य ही १ 


यदि कहो कि दुनियाकी समझमें यह जगत्‌ सत्य है 
इसलिये सत्य ही मानना चाहिये। छोकप्रतीति भी प्रमाण 
मानी जाती है, जेसे श्रह्मके विषयमें | साधारण लोग ब्रह्मको 


जैसे सत्य माजते हैं वैसे वे जगतको भी सत्य मानते हैं, यह 
शरीक है। 


इसके उत्तरमें कहते हैं कि यह तुम्हारी चिशिष्ठ 
फल्पना केवल कल्पनामात्र है वास्तविक सत्य नहीं है। 
“जगत्‌ सत्य है! इस डुनियाकी घतीतिमे कोई पक्का प्रमाण नहीं 
है। यदि कहो कि प्रतोतिपरम्परा ही प्रमाण है, अनादि 
कालसे सब लोग जगवको सत्य मानते चले आ रहे है तो 
इस परस्पराके भरमाणसे सत्य ही सानना उचित है। इसके 
उत्तरमें कहते हैं कि यह परस्परा सूझते हुए भ््ठष्योंकी 
परस्परा नहीं किन्तु अन्धोंकी परम्परा है, करोड़ों अन्धोंको 
पर्परा भी प्रमाण नहीं हो सकती। यदि कहो कि “तत्सत्यम! 


श्र ब्रह्मबाद्‌ 


इत्यादि वेदकी श्रुतिके वछसे हम जगव॒कों सत्य कहते हैं तो 
भी ठीक नहीं। क्योंकि वेद तो केवल “ब्रह्मके सत्यत्वका 
अलुवाद करता है। 'ऐेतदात्म्यमिद स्वेम! यह सब ब्रह्म है याँ 
सबको व्रह्म वताकर फिर कहता है कि तत--बह सब-- 
सत्यम--सच्चा है। ऐसी अवस्थामें चह्मको ही सत्य कहता है । 
जगतवको पृथक्‌ मानकर सत्य नहीं फहता। पर लोग उस 
वाक्यके आशयको न समझकर जगतको सत्य मान बैठते हैं । 
अममें आ रहे हैं । 


द्वितीय स्कन्धर्मे कहा है कि-- 
शाव्दस्थ ह्वि ब्रह्मण एप पन्‍्था 
यज्ञामभिर्ध्यायतति घीरपायें, । 
परिश्नमंसत्र न॒ विन्दतेध्थोन्‌ 
सायामये वासनया शयानः ॥ 
( श्रीमद्धा० २ (२२) 
वेदकी सारी दुनियाकों अपने मार्गपर छाना है दाने+- 
शनें; । अनुग्रहीत तस्ववेचाओंके सिचा साधारण छोग 
चेदकी दिल चाणीकों नहीं पहचान सकते अतएव अ्रम्म पड़ 
जाते हैं। ओर वासनायुक्त मनसे मायामय जगतको ही उसका 
लक्ष्य समझकर खर्गादिफलक कर्ममार्गम फेंस जाते है। 
चेद तो सर्वन्न भह्मका ही निरूपण करता है। जहाँ इन्द्रका 
निरूपण हे वहों चेदका आशय क्रिसी पृथक इन्ठ्रसे नहीं 
किन्तु भगवानसे ही दै । भगवानकी वाहु इन्द्र है। इस तरह 
सारे चेट्म स्छिप्ट चाणीसे बह्मका ही निरूपण है पर लोग 
चासनावश मायामय जगव्‌क़ो उसका लक्ष्य बना छेते हैं। 


प्रह्मचाद्‌ श्ड्रे 


ऐसा होनेसे मार्गससे च्युत होकर स्रमण करते रहते हैं और 
चास्तव अर्थ सगवानको नहीं पहुँचते-- 

सदुद्ष्या सर्वथा सद्धिन सेन्यमखि् जगत । 

आन्त्या सदचुद्धिरत्रेति सन्त कृष्णं सजेद्ुध" ॥ 

सेवनीयके निर्णयमें यह निश्चय है कि ज़गवकों सत्य 

मानकर इसका सेवन सर्वथा न करे, जो कुछ दीखता और 
खुननेमें आता जगत है वह सब त्रह्म-ही-बरह्म है; जगत॒की 
पृथक्‌ सत्ता ही नहीं है । ज़गव॒को पृथक्‌ पदार्थ मानकर और 
सत्य मानना यह जीवका भ्रम ( अविदया ) है इसलिये सर्वदा 
सत्य भगवान्‌ श्रीकृष्णका ही सेवन करे । 


ठीक है जगव्‌ सत्य न रहे) और इसी देतुसे जो छोग 
इस जगतके सेवनम एकदम लिप्त हो रहे हैं निवृत्त हो जायेंगे । 


१ ननु जगतः सत्यत्व मास्तु; तेन विशेषतः सेवमाना न सेविष्यन्ति | 
ये तु पुनः खमावतः सेवन्ते तेषां निषेघः केन वा सिद्धथ त्‌ । सत्तवत्‌ 
असुत्तथापि जगत्यभावात्‌ । यद्यसक्नसाधकमन्र न भवेत्‌ तदय वक्त 
शक्येताईपि | असच्त्वसाधक तु वर्तते | इद॑ जगत्‌ असत्‌ कादाचित्क- 
लात, यन्नव तन्नेव यथा ब्ल्लेति । यद्यस्मादिद जगदस सृष्टेः पूर्व नाउच्स। 
न वा अतो निघनात्मलूयानन्तर च भविष्यति । अतो मष्ये कदाचिदेव 
जातम्‌, तेन शायते असदिति । यद्धि सत्‌ तत्कालत्रयेषपि मयति | नन्यनेन 
हेतुना सत्तामाव एय सेत्सति न त्वसक्त्यम्‌ | व्यतिरेकिणापि तदमाव 
एवं साध्यते न ठु॒ धम्मोन्तरमिति चेत्‌ तन्नाह--अनुमितमन्तरा त्ययि 
मय भाति! । यद्धि यस्मिन्विद्यमाने अतिरिक्त भासते तत्वेन तन्मिथ्येति 
सिद्धम्‌। यथा शुक्तिकायां रजत तथा सर्वमिदं ब्रह्म, अत्या ब्रह्मविद्धिश 
निर्णीतम, तथापि यदन्यथा भासतें जगच्चेन तन्मृपैय भवितुमह॑ति। 
इख्दियार्थयोम॑ध्ये माति तन्मृपा। ननु तथाप्यसर्य कार्य सेत््मति, न 


९2 घ्रह्मघनाद्‌ 


पर जो छोग अपने खभावके अचछुसार साधारणतया इसका 
सेवन कर रहे हैं उनको सेवनका निषेध केसे किया जाय! 
ज्गत्‌ यदि सत्य नहीं है तो एकदम असत्य भी नहीं है इसलिये 
जगत्‌ सत्‌ और असतसे जुदा ही है। तो अब जगवका 
पकदम परित्याग नहीं हो सकता यह आहशाुइ्ा करके कहते 
हैं कि-- 
न यदिदमग्र आस न भविष्यदतो निघना- 
दनुसितमन्तरा स्वयि विभाति मरूजैकरसे । 
अत उपमीयते द्रविणजातिधिकल्पपथे- 
विंतथमनोविरासम्तमिस्यवयन्त्यहुधा'.. ॥श्णा 

यह वात तब हो सकती थी जव कि जगवकों असत्य 
माननेका कोई कारण न मिलता | पर असत्यसाधक कारण 
मिल रहा है। यह जगत्‌ अखत्‌ है, कादाचित्क होनेसे, जो 
कादाचित्क न हो वह असत भी नहीं होता, जैसे ब्रह्म । ब्रह्म 
कादाचित्क नहीं है इसलिये असत्‌ भी नहीं है। स्ट॒ृष्टिके पूर्वमें 
यह जगत्‌ अपने खरूपसे वर्तमान नहीं था, और घलयके 
अनन्तर रहेगा भी नहीं, केवल मध्यमें दीखने लगता है और 
वह भी कदाचित्‌ । अथोत्‌ कभी दीखता है कभी नहीं भी 
दीखता । इसलिये यह जगत्‌ असत्‌ है। जो सव्‌ होता है वह 
ताना कालम रहता हद ॥ भगवानका आधार होनेखे झूठा है 





हसत' ग्रतीतिरास्त इति चेदत आह असत्साइइ्याज्जगदसदित्युपमीयते । 
ननु वंदिकाना मदृतामपि जगति सद्बुद्धि,, अन्यथाज्स्थ असच्वे, 
स्वैयामायाद्‌ विश्वम्मेण सर्वे व्ययहारा न भवेयु:, तत्राह---वितयमनों 
विलासम्‌ | ऋतम्‌ इति अबुघा अययन्ति | एतादइशमपि सत्यमिति मन्यन्ते 
तेघ्वुघा: | ( माग० सुप्रो० वेंदस्तुतिः ) 


ब्रह्मवाद रक 


तथापि दीखता है। जैसे शुक्तिकाके आश्रयसे असत्य चाँदी 
दीखने लगती है | और यह दीखना भी अनुमानमात्र है 
प्रत्यक्ष नहीं-- 

सरसम्प्रयोगे पुरुषस्येन्द्रियाणां घुद्धिजन्स तत्मत्यक्षम्‌ । 


इस प्रतद्यक्षके लक्षणके अनुसार सत्य पदार्थके साथ 
इन्द्रियका सम्बन्ध होनेपर ही प्रत्यक्ष होता है, यहाँ तो चाँदी 
झूठी है इसलिये चाँदीका अन्दाज ही मानना पड़ेगा । 


आप (भगवान्‌) एकरस हैं। आपके सवरूपमे यह विभिश्न 
रस जगत्‌ अपनी खतन्‍त्र सत्तासे जो दीखता है चह विल्कुछ 
झूठा है। शशश्यद्ू, शुक्तिरज्ञतादिकी समानतासे इसे झूठा ही 
समझ लेना उचित है। भान तो केवल आश्रयके अनुरोधसे 
होता है। मनके मनोरथ जैसे झूठे भी चुद्धिमे भासित होते है 
इसी तरह यह जगत्‌ भासित होता है। प्रिय-अप्रिय, छुद्ध- 
अशुद्ध अनेक प्रकारसे मनोरथ होते हैं। इसी प्रकास्ले जगत 
भिन्न अधिकारियोंके प्रति भिन्न भासित होता है। इस तरह 
असत्‌ रहते भी जो छोग इसे भगवानसे खतन्‍्त्र सत्ताका मान- 
कर इसमें लि रहते हैं वे सर्वथा सूखे हैं । 


इस प्रकार यह सिद्ध होता है कि जगत्‌ अपनी सत्तासे 
सत्य नहीं है किन्तु भगवानकी सत्ता इसकी सत्ता है। सत्य 
भगवान्‌ ही ज़गत्रूप धारण करके प्रतिभाखित हो रहा है, 


पह सब भगवान:ही-भगवान्‌ है। ज़गत्‌ नहीं है। भगवानके 
ही रुपोर्मेले एक रूप यह है। 


पद ब्रह्मताद्‌ 


जिसे तरह जडांशमम ( सदंशर्म ) खतन्त्र सत्ता नहों है 
इसी प्रकार चिदंशर्में भी खतन्‍त्र सत्ता नहीं है। जीव खयं 
अपनी सत्तासे सत्य नहीं है। जीव स्वसव॒रूपसे कुछ नहीं है। 
जीव भी भगवान ही है। भगवान्‌ सेव्य हैं, चित्सेज्य नहीं हें । 
जीवॉकी जो सेवा-पूजा सत्कृति होती है वह सब जीवकी नहीं 
किन्तु सगवानकी ही होती है | भगवत्खरूपस्थितकी दी 
सेवा होती है, जीव तो खरूपसे च्युत है। भगवान्‌ माया 
किया अविद्याकी परवा नहीं करता किन्तु जीव तो माया 
किया अविद्याके वश होकर उसके शुणोंका सेवन करने रलूगता 
है और खरूपानन्दका परित्याग कर प्रक्ृतिके गुणॉमेसे आनन्द 
मिलेगा यह झूठी आशा रखकर जड पदार्थोंका अज्ञभव और 
अपेक्षा करने छगता है और दनें+-शनेः आप भो जड-जैंसा 
हो जाता है । 

१एव द्वाभ्यामन्यत्र सत्यत्व निराकृत्य तत्वेन सत्यस्वेन तदेय 
भजनीयमिति सदंश विचाय द्वाम्यां चिदश बिचार्यति--'स यदजया! । 
चित्सेब्येति पक्षेडषपि भगवानेय सेव्यो न तु जीवाः । स्वरूपस्थितो हि 
सेव्यः, जीयास्त स्वर्ूपात्यच्युताः। इत्यादि। ननु भगवत्सेयबापेक्षया 
जीयमजनमेय मुख्यम्‌, जीवे भगवानप्यस्ति जीयो5प्यरित, अतः साशों 
भगवासत्र यतंत इति त परित्यज्य निरगः केयलः कथ सेव्य हति चैत्‌--- 
“यदि न समुद्रन्ति हृदि कामजटाः? | यत्नाह्वः प्रकट: भगयांश्र प्रकट- 
स्तत्र तथेय | अतएय पूर्व पुरुफेष्बेव मगवदाराघनमुक्तम । यत्र पुन 
स्वरूप जडतामापन्न भगयवाश्र सवंथा न श्रकृटः तत्र कि स्यात्‌ । न हि 
काष्ठे यद्दिस्तीति शीतनिदृत्त्ययं होमार्थ या का सेव्यते | तस्मादग्रकद- 
भगयत्त्वरुपा. स्वेव न सेव्याः | ( भाग० सुबो०चेदस्तति ) 





ब्रह्मदाद 


सर्वसदगुणमाहात्यः सर्वदोषविवर्जितः 
सगवानेव सेज्यो हि न तु जीवाः कदाचन॥ 
काछादितृणपयन्ता न सेव्या मुक्तिमिच्छता । 
दोपत्याजनशक्तो हि सेन्यों दाता गुणस् चए। 
जीवेपु भगवानात्मा संछक्षस्तेव तत्र न। 
भजन सर्वधा कार्य ततोष्न्यत्रेव पूजय्रेद्‌॥ 
सुखसेवापरों यस्तु स झानन्द हरि सजैत्‌। 
अन्यथा सुखसम्प्रेप्पुः स्वंधा ुःखमाशुयात्‌॥ 
कृष्णानन्दः परानन्दों नान्यानन्दस्तथाविंध । 
घेंदा झपि न तच्छक्ता प्रत्तिपादयितुं सूतः ॥ 


( सुबो० का० चेदस्तुतिः ) 


इसलिये सर्व सदगुण और वह्प्पनकी निधि तथा सर्व 
दोपोंसे रहित भगवान्‌ हो सेवा करने लायक है किन्तु संसारी 
जीव सेवा करने लायक नहीं है। सविशेष कालसे लेकर 
दृणपर्यन्त जगद्ट्ती कोई भी पदार्थ सेग्नीय नहीं है, क्योकि 
उनमें किसीम भी दोष दुर करानेकी शक्ति नहीं है 


अतएव भोश्ष चाहनेवाले जीवोंको एक भीपुरुषोत्तमका ही 
भजन करना चाहिये। भगवान्‌ 


न्‌ पुरुषोत्तम निदोंष है और 
रखता है । यह आहात्याज्य- 
मुख्य ब्रह्मधाद है। 


४ 
यहाँ एक पश्न होता है कि भगवत्सेवाकी 
के भजन करना यही पक्ष टौक 


दोपोंकोी दूर करनेकी दाक्ति 
विचेक है, श्रीभागण्त है, यही 


की अपेक्षा ज्ीव- 
है। क्योंकि जीवके भजनमें 


| जाता है। ज्ीपपें भगवान्‌ 
जीव भी है। और फेय करनेमें 5 
8 र फल भगवानके भजन करनसें उनके अंश 


च्रह्मचाद्‌ श्र 


रहता भी हो| तथापि उन्तकी सेवा या पूजा नहीं करनी 
चाहिये | केवल पुरुपोत्तमका ही सेवन करना चाहिये । किया 
अवतारोंकी पूजा करनी चाहिये । यही झुख्य च्रह्मगाद है। 

यहाँ एक यह प्रश्न और होता है कि जड और चेतन 
दोनों पदार्थ सदोप हैं अतणव असत्‌ है। इनका सेवन करना 
उचित नहीं है यह ठीक है किन्तु खुख तो सबको चाहिये । 
खुखके लिये ही सब साधनॉका परिग्रह होता है । भगवत्सेवा 
भी छुखके लिये ही की जाती है तो छौकिक सुख और खझुखके 
साधनोंका सेवन करनेमें क्‍या हज है। 


इसके उत्तरमे श्रुति कहती है कि--त्वद्वगम्मी न वेत्ति 
लोकिक सचिदंशकों तरह छोकिक आनन्दोका भी सेवन शास्त्र- 
सिषिद्ध है ५ स्छति-शस्रोम लोकिकानन्दक सेवनका सर्दथा 
निषेध है । स््री, धन, पुत्र; गृह आदिका भोग करनेमें शाख्र- 
कारेने अनेक नियम वॉघ दिये हैं, यदि भोगकी निश्चत्ति अभीषट 
न होती तो नियम लगा देनेकी आवश्यकता न पड़ती । 
अब रही साधारण स्त्री प्रद्तति सो उनके भोगका भी निपेच 








१ स्वभावत एव स्मृत्यादियु सर्वे एय आनन्दा निधिदा- ! यथेह 
साधारणन्नियों न सेब्यासथा अप्सरसो5पि, यथाच्र काछ।दिनियमब्यति- 
रेकेण भोगेपु सुम्यमानेपु सर्वश्रुतिस्मृतिविरोधी भवति एवं स्वगलोके- 
प्यॉप आतब्यम्‌ | यथात्रापकीतिलथा तत्रापि | अत सर्व एबं छुखानमवों 
निपिद्ध- । ततो निषिद्धाचरणें सदंधा दुश्समिति सर्वमेय झुख दुलसानु- 
विद्वमत- कथ रेब्य स्वात्‌ । भगवदानन्दस्तु से; सेव्य” न तब पू्वोक्ता 
दोपाः सभवन्ति | यतोड्च्रेव मगवस्त्वस्पञ्नाने भोगादिनापि न दुधख- 
निन्‍्दानिन्तादगों भवन्ति तदाह-त्वदवगमी! । ( भाग० सुवोधिनों 
वेदस्त॑ति- ) 


२८ अ्रह्मवाद 


रह जाते हैं अतएव पूजा निरक्न पूजा होगी। इसलिये केवल 
भगवानकी ही पूजा क्‍यों ? 


इसके उत्तरमें कहते हैं कि यदि न समुद्धरन्ति ! 
भगवद्‌ग़ुणोंका होना और दोषोंका न रहना यही भगवानका 
प्राकण्य है और यही भगण्दंशका प्राकव्य है। अतएव जिस 
जीवमें दोष न हों और 'सत्यं शौचम” आदि _प्रथमोक्त भगवान: 
के गुण मौजूद हों। वद भगवानसहित ,भगवद्श है अतएव 
उसका यथायोग्य संचन करना उचित है और इसीलिये 
छ्वितीय स्कन्धादिमें पुरुषोम ( अवताररूपोमे ) भगव्गनका 
आराधन करनेंकी जिधि कर चुके हैं । किन्तु ऐसे भगवत्सहित 
भगणनके अंश सवंतच्र स्वदा मिलने अति दुलभ हैं इसलिये 
'पाक्षिको5पि दोप। परिहरणोय - इस न्‍्यायसे भगवान्‌ समझकर 
जीवकी सेवाका सर्व था निषेध ही उचित है। मायाक) सम्वन्ध 
होनेले भगव्दंशके भगग्दूगुण नष्ट हो जाते हैं ओर अनेक दोष 
आ जाते हैं । उनका खरूप ( चेतन ) भी जड हो जाता है; वे 
अपने आपको देहप्राणेन्द्रियखरूप मानने लगते हैं ओर तद- 
चुकूल ही व्यण्हार रखते है, ऐसी अवस्थामें न उनमें भगवर्दश 
है ओर न भगवान्‌ है। काएमें छिपा हुआ अस्नि है इसलिये 
डसे अभि मानकर कोई भी चुद्धिमान्‌ मजुप्य पौप, माघ आदि 
मद्दीनोम गीतनिवृत्तिके लिये अपने सामने नहीं रखता किवा 
कोई भी याजिक उस शुप्क काष्ठकों घृतहोमके लिये नहीं 
अचहृण करता । 

इसी तरहस जिन जीवोम भगवदंशोके गुण और भगवान: 
के गुण न हो ग्हॉ परोक्षरुपले छिपा हुआ आश्रयरूप भगव्गन्‌ 


घल्लवाद्‌ श््थ्‌ 


रहता भी हो तथापि उनकी सेवा या पूज्ञा नहीं करनी 
चाहिये। केवल पुरुपोत्तमका ही सेवन करना चाहिये । किया 
अवतारोंकी पूजा करनी चाहिये | यही मुख्य ब्रह्मवाद है । 


यहाँ एक यह प्रश्न और होता है कि जड और चेतन 
ढोनों पदार्थ सदोप हैं अतणव असत्त्‌ है, इनका सेवन करना 
उचित नहीं है यह ठीक है किन्तु सुख तो सबकी चाहिये । 
खुखके लिये ही सब साधनॉका परिग्रह् होता है । भगवत्सेचा 
भी छुखके लिये ही की जाती है तो लोकिक सुख और छुखके 
साधनोका सेवन करनेमे क्‍या हज है । 

इसके उत्तरमें श्रुति कहती है कि--त्वद्वग्ी न वेत्ति 
लोकिक चिदंशकों तरह लोकिक आनन्दोंका भी सेवन शारखत- 
निपिद्ध है। स्मृति-शास्त्रेमे लौकिकानन्दके सेचनका सर्वथा 
निषेध है। सन्नी, धन, पुत्र, गृह आदिका भोग करनेमें झाखतर- 
कारेने अनेक नियम चॉँध दिये हैं, यदि सोगकी निन्नत्ति अभीए 
न होती तो नियम लगा देनेकी आवच्यकता न पड़ती। 
अब रही साधारण स्त्री प्रति सो उनके भोगका भी निषेध 








१ स्थमावत एव स्मृत्यादिपु से एय आनमन्दा निपिद्दाः | यथेह 
साधारणन्विवों न सेब्यासथा अप्सरसोड्षि, यथात्र काल्यडिनियमब्यति- 
रेकेण भोगेपु भुग्यमानेएु सर्वश्रुतिस्मृतिविरोधो भमवति एवं स्वगंलोफे 
प्यपि शातव्यम्‌ । बथाजापकीर्तिस्तथा तत्रापि । अतः सर्व एव चुखानुमदो 
निषिड, । ततो निपिद्धाचरणे सर्वंधा हु.उमिति सर्वमेष सुख दु-खानु 
विद्मत. कथ सैव्यं स्वातू । भगवदानन्दस्तु सर्वे. सेव्य न तत्र पूर्वोक्ता 
दोपा£ सभवन्ति | यतोड्त्रेव मगवत्त्वरुपजाने भोगादिनापि न डु-ख- 


निन्‍्दाचिन्तादयों भवन्ति तदाह-ल्वददगमी? । ( भाग मुवोधिनो 
वेंदस्तुति- ) 20 


१०० ब्रह्मवाद 


है ही | जैसे भौम साधारण सित्रियोंका निषेध है इस तरह 
अप्सराओंका भी निषेध है। जेसे यहाँ उनका सह फरनेमें 
अपकीर्ति है तद्वत्‌ उनके भोगमें भी निनदा और निपात है। 
इस तरह प्रायः सव लछौंकिक सुखोंके भोगका निषेध है। 
निषिद्धाचरणमें दुःख मिलता ही है इसलिये सब लौंकिक 
खुख डुःखालुभवसहित हैं अतः उनका सेदन करना योग्य 
नहीं है। और भगवदानन्दर्मे कोई दोष नहीं है इसलिये 
भगवानका ही केवल खेवन करना उचित है। और वास्तदर्मे 
जो खुख नश्वर न हो उसीका सेवन करना चाहिये | लौकिक 
सव झुख नश्वर हैँ इसलिये असेवनीय हैं । किन्तु भगवदानन्द 
अनन्त) अनश्वर और अजर है, इसलिये उसीका सेवन फरना 
उचित है। यही मुख्य ब्रह्मवाद है, यद्दी आह्यत्याज्यविचेक है, 
यही श्रीमद्धागग्त है । 

इतने ग्रन्थसे यह सिद्ध होता है कि लछोकमे श्राह्य और 
त्याज्य दोनों पदार्थ सम्मिलित हैं । जहॉतक गुणोंका सम्बन्ध 
है चह सब त्याज्य है, जो निग्गुण है रह आहा है । जगत-क्रीडा- 
सम्बन्धी पदार्थार्म अक्षर घह्मके पूर्व-पूर्चव सब पदार्थोर्मे माया 
किया प्रकतिका समन्वय और ब्रह्मका समन्वय साथ-साथ 
है। प्रकृति प्रविष्ठ है और भगवान अप्रविष्ट है तथापि प्रविष्ट- 
की तरह दीखता दै। प्रकृति प्रविष्ठ हे अतण्व आगन्तुक है। 
और भगवान्‌ दोनों तरहसे पूर्वमें ही विद्यमान है अतएव 
अपविष्ट और अनागन्तुक दै । घटमें प्रतनियत नाम और रूप 
प्रदिष्ठ हैं अतपव आगन्तुक हैं किन्तु सत्तिका पहले ही विद्यमान 
थी अतपुच वद्द अप्रदिष्ट ओर अनागन्तुक है। शराबके समय 
घट, मणिकके समय घट और शराब व्याज्य है किन्तु सत्तिका 


ब्रह्मवाद श्ण्श्‌ 


कभी भी त्याज्य नहों है। किन्तु ग्राह्म ही है क्‍योंकि वह 
आश्रय है। आश्रय कमी त्याज्य नहीं है, वह ज्राद्म ही पदार्थ है। 
जगत्‌ त्याज्य है भगवान्‌ ग्ाह्य है। 

वास्तवमें त्याज्य कोई पदार्थ ही नहीं है किन्तु सब ग्राहा- 
ही-आह्य पदार्थ है। किन्तु वुद्धिके विपर्योससे सत्यान्नतका 
मेल कर रक्खा है इसलिये आाह्यत्याज्यविवेक करना पड़ता 
है। बुद्धिको मति बनाकर चेद-शास्त्रोंके द्वारा त्याज्यको भूल- 
कर या छोड़कर प्राह्यका ऋहण कर केना वस इसीका नाम 
मुख्य बरह्मवाद है, इसीका नाम श्रीमद्भागवत है और इसीका 
नाम भगवत्तत्त्व किया भुख्य ज्ञान है। 


यह ब्रह्मदाद सगवद्धक्तिका वड़ा डपयोगी है। इस बह्म- 
चबादके बिना शुद्ध हरिभक्ति हो ही नहीं सकती। त्रह्मवाद- 
सहित भक्ति ही भगवानह्ली आत्मा है। 'ज्ञानी त्वात्मैव मे 
मतम्‌' इस चाक्यका भी यही तात्पय है। निरुण सत्य ज्ञान 
आनन्द ही भगवान्‌ है ओर ब्ह्मवाद्सध्दित भक्तिमें यही 
भरा हुआ है इसलिये ब्रह्मशद और भक्ति दोनों भगवान्‌ हैं । 
झानयोगश्च सक्िष्टो. नेगुण्यो भक्तिलक्षणः । 
इयोरप्येक. एुवार्थोी... भ्रगवच्छब्दरुक्षण: ॥ 
( श्रीमद्भा० ३ ] ३२३३२) 
और इसोलिये निर्ुण शान और निर्मुण भक्ति दोनोंसे 
भरे हुए इस श्रीमद्भागवतको श्रीकृष्णक्ता ही खरूप माना है! 
श्रीकृष्ण ओर श्रीमद्भागवत सर्व श्रय हैं। एक रुपात्मक दसरा 
नामात्मक । दोनों माश्रय है। दोनों भक्तोके शरण हैं । । 
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शानकी निन्‍्दा किया उसकी गोणता जहा कहीं शार्ॉमे 
आयी है वह सब चृत्तिलक्षण ज्ञानकी है, फलरूप ज्ञानकी 
नहीं । फलरूप ज्ञान तो झुद्ध परत्रह्म है। अतएव खाद नाम 
ओर रूपमें, भेद रहते भी आश्रयरूपसे और फलरूपसे दोनों 
एक हैं। ओर इसी तरह मुख्य झुद्ध अद्ेत हो सकता है। 
ओर तरहसे नहीं । भक्ति आनन्द है और शान चित्‌ है, दोनों 
भगवान्‌ है, यह शुद्ध अद्वेत है । 


निमुण ब्रह्मगाद और निग्नुण भक्तिमार्ग दोनोंके कर्तव्य 
और फल प्रायः एक-से हैं यह वात निमि और योगेश्वरोंके 
संगदम सुखिद्ध है । राजा निमिने भगवदीयोंके धर्म 
( कर्तव्य ) और उनका लक्षण पूछा तव कवि और हरि नामक 
योगेश्वरने उत्तर दिया है कि-- 


कायेन वाचा मनसेन्द्रियेर्वा 

बुद्धपात्मना वानुसतस्वभावात । 
करोति यद्यस्सकझ परस्म 

नारायणायेति समपयेत्तत ॥ 
भय द्वितोयाभिनिवेशत स्था- 

दीशादपेतस्थ विपययोअ्स्मृति । 
ततन्माययातोी बुध आमजेत्त 

भक्तपे कयेश. गुस्देवतात्सा ॥ 
अविद्यमानो5्प्यवभाति हि इयो 

ध्यातुधिया स्वप्नमसनोरथों यथा । 
ततस्कम॑ सहृस्पविक्छपर्क मनो 

बुधो निरन्ध्यादसय ततः स्थात॥ 
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ऋण्वन्सुमद्गराणि.. रथादपाणे- 
जन्मानि कर्माणि उ यानि लोके १ 
गीतानि नामानि तदर्थकालि 
गायन्विकलो.. विचरेद्सडः 0 
एवंश्रतः स्वप्नियनासकोत्यों 
जातानुरागो छुतचित्त उच्चेः। 
इसत्यथो रोदिति रोति गाय- 
स्युन्मादवन्न॒त्यति लोकबाद्मयः 
खे वायुमझि सलिऊ महाँ उ 
ज्योतीपि सत्वाति दिशो छुमादीन । 
सरित्समुद्रा हरे; शरीर 
यस्किन्न भूर्त प्रणमेदनन्यः 
भक्ति" परेशानुभवो विरक्ति- 
रन्यन्न चेप प्रिक एककाछ+ । 
ग्रपयमानस्थ यथाक्षतर स्थु- 
स्तुष्टिः पुष्टि" छुद॒पायो ब्नुघासम्‌ ॥ 
( श्रीमक्का ० १११ २। ३६--४२ ) 
इस भागवत धर्मों कठेब्य और चस्तुस्थितिका 
अनुराद दोनों हे। तृतीय इलोक “अव्दि! इत्यादिपर्यन्त 
तो ब्रह्मदादी किया भगवदीयके कर्तव्योका निरूपण है। और 
डसके बाद “एण्ग्न'! स्छोकसे लेकर “श्ुद्पायोष्चुघासम! 
पर्यन्त वस्तुस्थितिका निरूषण है । मनुप्यके इस शसरीस्मे 
कऊतिके साधथनश्शिपमें व्थिष सात दे--शरीर, रञाणी, मन, 
इन्द्रिय, चुद्धि। अहज्ञार जोर साधारण स्वभाव । इन सातोम्ने 
कुछ-न-ऊफुछ कर्म किये जाते है। ये कर्म चैंदिकाइ़ भी होते 
हैं ओर छौकिकाड़ भी | किन्तु ऋक्मण्दी और भागवत इन 
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दोनोंके निश्चय्मं तो सब वस्तुमात्र भगवन्मय है और 
भगवन्मय ही होनी चाहिये इसलिये भगवद्धक्त और ब्रह्मवादी 
दोनों इन सब कर्मोकों भगवानके अर्पण करके कर, किया 
इस तरह करें कि सव-के-सब भगवानके ही अर्पित हो जायें। 
ब्ह्मापंणं. बरह्म हविश्रज्ञा्ौ बरह्मणा हुतम्‌ । 
अहाव तेन  गन्तव्य ब्रद्मकर्सससाधिना ॥ 


इस भगवदाज्ञाके अज्ञुसार ब्रह्मयवादी सब कुछ भगउन्मय 
समझकर करता है इसलिये प्रभुके ही अर्पित होता है। 
प्रभुके पास ही ठहरता है, अपने पास वापस नहीं चला 
आता । जो छोग अपने विषय-सखुखके लिये किया रत्री-पुजादि 
फलके लिये किया मोक्षादि फलके लिये लौकिक, वेदिक 
किया भागवत कर्मोॉका आचरण करते हैं वे उनके सब तरह- 
के कमें भगवानके पास नहीं ठहरते किन्तु उनके पास 
चापस चले आते हैं क्‍योंकि उन्होंने उनका एवजाना कुछ-न- 
कुछ फल भगवानसे ले लिया है | किसीके पास आपने पॉच 
रुपये रक्ले तो वे रुपये उसके पास बहॉतक रहेंगे जबतक 
उससे आपने उनका एवजाना कुछ न लिया हो, और जो 
आपने उन रुपयोंके अन्नुसार कुछ उससे वदला ले लिया तो 
फिर वे रुपये उसके पास न रहे वापिस आपके पास ही आ 
गये । इसी तरह ब्ह्मवादी और भक्त यह निश्चय करता है कि 
मैं तो भक्त होनेसे अथवा तदंश होनेले सर्वथा परतन्त्र ्ठ। 
डस घभने किया अंशीने अपनी क्रीडा या सेवा करनेके 
लिये मुझे पेदा किया है मेरा कर्तव्य है अपने खरूपफे 
अजुसार उसकी क्रीडाका साथन वर्नें, उसकी सेवा करूँ। 
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इस क्तव्यानुष्ठानमं मुझे मेरा अपना खार्थ कुछ हो ही नहीं 
सकता। यों समझकर सब कम करे तो वे सब भगवानमें 
अपित होते हैं और चे ही कर्म बरह्मणदके तथा भक्तिके अज्ज 
हो जाते हैं, बे कर्म ही भक्ति कद्दे जाते हैं । 
मुखब्ाहूरुपादेम्यः पुरुषस्याश्रम,.. सह 
चत्वारो जज्षिरे वर्णों गुणविप्रादय: एथकू ॥ 
ये एपा पुरुष साक्षादात्सप्रभवर्मीखरम । 
न सजन्स्यवजानन्ति स्थानादअत्रष्टा' पतन्त्यघ- ॥ 
भगवानने अपनी क्रीडासिद्धिके लिये चार आश्रम और 
वर्ण ब्राह्मण, क्षत्रियादि पैदा किये और उनके खरूपके 
अनुसार अपनी सेवा वतायी | उन्हें अपने-अपने कतेव्य दे दिये । 
अब जो लोग किसी तरहसे भी अपने अंशी खामी और 
सर्वंसमर्थ भगवानकी सेवा नहीं करते और उसकी आशज्ञाका 
परिपालन न करनेसे दी उसका अपमान करते हैं वे अपनी 
स्थितिसे भ्रष्ट होकर नीचे गिर जाते है । इस तरह भगवानले 
दैवी जीवॉकी अपना सेवक वनाया है, सेवा दी है । अब जो 
थे छोग इस सेवाके एचजमे भगवानसे कुछ ले रू तो फिर 
चद्द सेवा ही नहीं कही जा सकती | फलाकांक्षारहित सप्रेम 
कूति ही सेवा कहे ज्ञा सकती है। इसलिये ब्रह्मवादी क्रिया 
भगवदीय शरीर भन। वचन) इन्द्रिय, बुद्धि, अहड्जार, किया 
साधारण खभावले भी जो कुछ करे वह सब श्रीकृप्णके अपंण 
करे । फल आउहिद्वारा अपने अपेण न कर ले। इस तरह 
ईंवरार्पित कर्म किया भक्‍्त्यद् कर्मोसे किसी तरहका भय 


नहों रहता। कर्म करते रहते भी चन्धनादि जन्ममरणादि 
मयसे निम्ुक्त रहता दे | 
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यहाँ एक यह प्रश्न होता है कि जब सव कुछ भगवान- 
ही-भगवान है तो फिर भगवानसे तो भयकी सम्भावना भी 
नहीं है, केवल काल्पनिक भय है. तो उसकी निवृत्तिके लिये 
भगवद्धजनकी किया ईश्वरापिंत कर्म करनेकी क्‍या अपेक्षा है। 
इसके उत्तरमें कहते हैं कि--'भयं छ्वितीयाभिनिवेशत» । 


भय काल्पनिक हो अथवा वास्तविक हो, किन्तु उसके 
परिहारके लिये उपाय तो अवच्यय करना ही होता है। हाँ, 
इतना अवच्चय देख लेना चाहिये कि यह भय किसके तरफसे 
आता है। जिसके तरफसे भय आता हो वुद्धिमानको चाहिये 
कि उसीके शरण जाय; उसीकी खुद्मामद्‌ करे; उसीकी सेवा 
करे। देह-गेह, ख्री-पुत्रादि प्रपश्चको भगवानसे पृथक्‌ मानकर 
जीव इनमें आसक्त होता है ओर तव इसपर अनेक भय 
आकर गिरते हैं। हिन्तु इस सवका कारण भगवद्धिमुखता 
है। भगवानसे पृथक्‌ कुछ है ही नहीं सब कुछ भगवान:ही- 
भगवान्‌ है, यह दंप्टि जहॉतरक है वहॉतक भय नहीं किन्तु जब 
जीव भगवानसे अपेत होता है, भगवत्सम्वन्धशुन्य होता है; 
तब इसे अपने खरूपकी याद नहीं रहती, यह समझता है कि 
में हाड़, चाम, मांस आदिका पुतला हैं, में खतन्‍्त्र हूँ, में प्राण 
हैं, में इन्ठ्रिय हैं, में सद्दात हैं। ये सव समझ झडी हैं। 
इसीका नाम विपयेय है। विपरयय (अध्यास ) अनेक प्रकार- 
का है। यही पञ्मपर्या अविद्या है, यह भगवन्मायाके तरफसले 
हो आती है। भगवन्मायाके हटे बिना यह हटती भी नहीं। 
जाग्रतसे सुपुप्तिकी तरह, विद्यासे यह दव जाती है पर एकदम 
निद्ृत्त नहीं होती । इसकी एकदम निव्नत्ति तो मायाके दूर 
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होनेस ही होती है। माया सगवानकी दासी है। अधीनशक्ति 
है इसलिये उनकी इच्छाले हट सकती है। तो वुद्धिमानकों 
चाहिये कि भगवानका भजन करे । भगवद्गीतामें प्रभुने 
कहा है 'मामेव ये प्रपच्यन्ते मायामेतां तरन्ति ते । भगवानके 
बताये हुए भार्गले सप्रेम घशुका सेवन करे यही मायाके 
तरणका सरल उपाय है। भगवन्सा्गका घरथमोपदेण्ए आचार्य 
है, इसलिये आचार्यको देचवत्पूज्य और अपने अपनपेकी तरह 
अतिप्रिय समझे | 


यहाँ एक यह प्रश्न हो सकता है कि ख्री-पुत्र- चन-ग्रृहादि 
भोगकी सामग्रियेमि आसक्त होनेले अनेक भय उपस्थित होते 
है यद्द ठीक है किन्तु ज्लिसके पास ये सामग्रियों ही न हाँ, 
किया जो इन्हे परित्याग कर दनमें किया भगदस्मन्दिरादिमें 
निणास करता हो उसे भय नहीं भो हो सकता है तो इसके 
उत्तरमें कहते हैं कि--अव्धिमानो पप्यक्भाति हि दयो' खक- 
चन्दन, स्त्री-पुआादि पृथक्‌ पढार्थ जो मनको विचलित कर 
देनेणाले है वे चाहे स्पाशनादि घत्यक्षमं डपस्थित न भी हों. 
तथापि थे मन अणज्दय उपस्थित होते है । अन्तःकरणके 
संस्कार अनादि कालसे चले आए रहे हैं, यययपि कमी-ऋमी वें 
सोते रहते हैं तथापि थोड़ी-सी भी डद्वोधन सामग्रीकों 
पाकर जाग उठते हैं ओर मनको डिचलित कर देते है। 
मनमें अनेक प्रकारमी कामनाएँ ज्ञाग उठती है। कामनाओंके 
जालमें पड़कर इसकी स्छति जाती रहती हे, स्मृतिश्रंशले 
जिस चुद्धिको बड़े धयत्लले तैयार की थी ०ह सात्त्विक चुद्धि 
नए हो जाती है और चुद्धिके नाश हो जानेसे यह चेतन भी 
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आकाइदा, वायु, अजि, जल, पृथ्वी, नक्षत्र, सूर्यादि, पाणिमात्र, 
दिशा, चुक्ष, नदी और समुद्र प्रभृति सारे पदार्थ भगवानके 
शरीर ( निवासस्थान ) दीखने लगते हैं अर्थात्‌ सर्वत्र अपने 
प्रभुका आज्भिांग उसी तरह हो जाता है। उसी प्रकारकी छोलाएँ 
सर्वत्र अग्छोकन करनेमें आती हैं अतएव यह भगचदीय सब 
सत्तात्मक जगत॒को शुद्ध भगवान्‌ समझकर प्रणाम करता है। 
मायाका आवरण सर्वतः हट जाता है, सत्यासत्य जगत्‌ और 
असत्य प्रपश्च दोनोंका खरूपभूत सत्य प्रपश्च भगवान्‌ प्रादुर्भूत 
होता है। इस तरह मुख्य अह्मदाद और शुद्ध भक्तिका अति 
घनिष्ट सम्बन्ध है, ब्रह्मगाद और भक्तिमार्मको जो छोग 
असम्वद्ध भिन्न-भिन्न मार्ग कहते है वे गप्पाए्रकमण्डली हैं। 
आगे जाकर फिर और स्पष्ठ ही दोनोंका ऐेक्य वततते है। 
स्भूतेषु ये पर्येद्नगवद्धावमात्मन | 
भूतानि भगवत्यात्मन्येथ. भागवतोत्तस ॥ 
ईंशवरे तदघीनेषु बालिदोपु दिपत्सु च। 
प्रेममैत्री कृपोपेक्षा य. करोति स सध्यम-॥। 
प्रणयके ढारा सर्वत्र जिसे भगव्गनके दर्शन प्राप्त हुए हो 
चह भगव्दीयाँमे उत्तम भगवदीय है, यह पूर्चः्छोकका स्पष्ट 
तात्पर्य है। सारे जगत्में जो अपने भगवानकी वर्तमान देखे, 
पर सारे ज़गतकों भगवानमे डेब्ले णह सर्चोत्तम भगवद्धक्त 
है। घटादि सब सृण्सय पदार्थमें सत्तिका वर्तमान है ओर 
रुत्तिकामें सारे घटादि सृण्मय पदार्थ विद्यमान हैं जिस पक्ार, 
उसी तरहसे सारे जगतमें भगव्गन हैं और भगवानर्म सारा 
जेगत्‌ है। यह मुख्य बरह्मवादका मुख्य सिद्धान्त है और बह 
शुद्ध भक्तिके साथ मिला हुआ है | दततीय स्कन्धर्मे भी जहाँ 
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मक्मिदोंका निर्देश किया दै यहाँ परित्याज्य भक्तिमागर्म 
भेदकों आगे रक्खा है किन्तु निर्गुण भक्तिमार्गम अमेदकों आगे 
रखकर निगुण स्तेहका निर्देश किया है। 


कितनोंका यह अ्रम है कि मुख्य ब्रह्मगदमे शुद्ध भक्ति- 
मार्गका समन्वय नहीं हो सकता। पूज्य-पूजक सेव्य-लेवकादि 
भेदमें स्लेह हो सकता है, पर जहाँ कोई भेद ही नहीं वहाँ 
स्लेह किसके साथ ? यह प्रश्न वना ही रहता है। किन्तु 
वास्तण्में उनका यह भ्रम ही है। स्मेहका कोई ऐसा नियम 
नहीं है कि भेदर्म ही हो अभेदर्म न हो | यदि ऐसा नियम होता 
तो फिर किसीको भी अपनपेम ही स्तेह न होता। किन्तु सवको ही 
अपनपेमे स्नेह होता है। अपने-आपमें जो प्रेम होता है वह अभेदरमें 
ही होता है । देहमें जो देहका प्रेम होता है गह अभेदम ही होता 
है। प्रत्युत भेदम भी जो प्रेम होता है वह भी अभेदपयुक्त ही 
होता है। हम जो घनसे प्रेम करते हैं वह भी उसमें और 
हममें कुछ अम्ेद मानकर ही करते है | श्रुति कहती है-- 


“नवा अरे पत्यु; फामाय पत्ति. प्रियो भचति आस्मनस्तु कामाय 
पति* धियो भवति । 


खीफो अपना पति जो प्यारा रूगता है चह पतिके 
प्रिय होनेसे नहीं किन्तु अपनपेमे प्यार होनेले पति प्यार है। 
वर पल सम 


१ अभिरन्धाय यो हिंसाम! भेद: पासमार्थिक इति शाख्र पुरस्कृत्य, 
त्िविधों भक्तियोग उक्तः । तेः्च्र साम्प्रते विष्णुस्थाम्यनुस।रिणः, तत्त्ववा- 
दिन., रामानुजाश्रेति तमोरजःसच्चेमिन्ना,, असच्तिपादितश्व नेगुण्य, | 
एवं चनुविधोडपि भगवता प्रतिपादितः “अभिशरन्घाय यो हिंसाम! इत्या- 
दिमि. | श्लीमा> सुपोधिनी ! हे 
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ख््रीकी प्रियता पतिर्म नहीं है प्रत्युत उसकी प्रियता उसीमें 
है। क्‍या यह अभेदमे प्रेम नहीं है ? क्‍या यह भेदमे ही प्रेम 
है ? प्रिय पदार्थमें प्रियता होती है, न भेदमं और न अभेदमें । 


प्रियता भगवद्धर्म है। भगव्गन्‌ सर्वत्र है तो सर्वत्र 
प्रियता भी है। यद्यपि सवंत्र भगवान है और अतएव सब 
पदार्थ प्रिय भी हैं ही पर यदि वह प्रियता अतिरोहित रहती 
तो भगव्त्कीडा खुचारुरूपले न चलती | इसलिये भगवानने 
अपनी उस प्रियताका अधिकारके नियमसे तिरोधान कर 
रक्‍्खा है। रजस्तम+सच्वमयी सदसती प्रकृतिके ग़ु्णोने प्रियता- 
को अनेक भेदर्म बॉट दिया | सब छुछ पदार्थ प्रिय था किन्तु 
अब किसीको कुछ, किसीको कुछ प्रिय रगता है| सर्व, रज- 
स्तम तीनों उस भगवानके प्रिय धर्मको ढॉक देनेवाले हे । 
तीनो-के-तीनों वन्‍्चक है, प्रतिवन्‍्धक हैं | जिस महात्माके ये 
तीनों प्रतिबन्धक हट जाते हैं, जिस महापुरुपकी मतिपरखे 
सत्यासत्य मायारूप आवरण दूर हो जाता है उसकी दष्टिमें 
सर्वत्र स्नेहका प्रादुर्भाव होता है, सत्र पूज्यता प्रकट होती 
है, जिसे सर्वे ज़गतमें भगवानका आविर्भाव है वह भाग्यवान्‌ 
भगवदीय “यत्किश्ञ भूतं प्रणमेदनन्यः 'स्वेभूतेषु यः पदये- 
हूुगवद्धावमात्मन» हो जाता है। 

मुख्य प्रह्मनाद ओर मुख्य भक्तिमार्गके भगवदीयोंका 
निरूपण करके अब गोौणब्रह्मवगादी और गोंणभक्तिमार्गीय 
भगवद्देयका निरूपण करते हैं--ईश्वरे तदधीनेषु' | सर्वत्न 
भगवानका धादुर्भाव नहीं हुआ है किन्तु शाखके और भग- 
चदीयोंके आचरण एवं उपदेशके द्वारा यह समझ लिया है 


कि सारा ञ्गत्‌ भगवन्मय है भगवान्‌ है। भगवदाज्षाओोके 
परवश होकर जगतकी सन्मर्योदाओँका पालन भी करना है। 
और आगेकी भाविनी घर्ाको यथायोग्य सस्मार्ग भगवन्‍्मार्ग- 
पर चलानी भी है इसलिये वहुत-से समगवदीय छोग सन्पम्रार्गीय 
जगतका अविसेध रखते हुए ज्गतकों भगवन्मय किवा 
भगवान साननेका आचरण रखते हैं । । 


छैवर (भगवान्‌) में प्रेम करते है; भगवदघीन 
भगवदीयोंलि मित्रमाव करते हैं, भगवत्खरूपानभिश सूढ 
लोगॉपर कृपा रखते हैं और भगवद्द्वेषी किया भगवदीय 
द्वेवीके साथ उदासीनभाव रखते दें वे भ्रगवद्धक्त मध्यम 
भक्त हैं उत्तम नहीं । क्योंकि उन्हें सर्वत्र भगवहरन नहीं 
होते, भगवान्‌ पृथक्‌ और जगत्‌ प्ृथक्‌ यह भेद्दशन कुछ- 
कुछ विद्यमान है | यहाँ इतना और समझ रखना चाहिये कि 
प्रायः उत्तम मगवदीय भी कभी-कभी लोकसंग्रह किया 


किसी भगवत्क्पासाजन भक्तकों उत्तम अवस्थाम छानेके 
लिये यथायोग्य भिन्न सिक्नाचारका प्रदर्शन करते है यह 


उनका निरूपण नहीं है किन्तु यह निरूपण वास्तविक मध्यम 
भक्त च्रह्मचादियाँका है 
अव ठतीय कक्षाके प्रारम्भिक भक्तका निरूषण करते हैं। 


अचोयासेद हरये पूजों यः भ्रद्धयेहते । 

ते तद्धक्तेपु चान्येपु स सक्तः प्राकृतः स्म्तः पे 
साधारण भगवद्धककों भी खारे ज्गद्वर्तिपदार्थ 
किया साधारण जनोंके साथ भी दान, मान; 


जा पूजा, भ्रद्धा 
रखना चाहिये यह भगवदाशा और भगवच्छास्रौंका तात्पर्य है 
र्ृ 


११७ ब्रह्मबाद्‌ 


किन्तु जो छोग इस तरह वस्तुस्थिति रहनेपर भी शास्त्र और 
भगवानकी अवज्ञा कर केवल भगवन्सू्तिमें ही श्रद्धासे पूजा 
या सेवा करते हैं किन्तु भगवदीय किया अन्य साधारणमे 
श्रद्धा किवा पूजनीय भाव नहीं रखते किवा उनकी सेवा 
नहीं करते थे प्रररस्सिक भक्त होनेसे कनिष्ठ हैँ । 


अब इससे आगेके भक्तलक्षण इलोकॉम भी भगवदीय 
और ब्रह्मवादी दोनोंके लक्षण एक रूपसे ही दिखाये गये हैं। 
'गृहीत्वापीन्द्रियेरर्थान!.. 'देद्देन्द्रियप्राणमनोधिया०”' “न 
कामकर्मबीजानाम०” “न यस्य जन्मकर्म भ्याम! “न यस्य खः पर 
इति० “त्रिभ्ुवनविभवहेतवे०” “भगवत उसुविक्रमाडःप्रि० 
विखजति हृदयं न यस्य०! । 

वास्तवर्मे तो शुद्ध भक्तिमें प्रह्मवादकी बड़ी आवद्ययकता 
है । ग्राह्मत्याज्यविवेक जो ब्रह्मदादका मुख्य उद्देश्य है 
वह मुख्य भक्तिका भी उद्देश्य है ही । जिस प्रकार 
च्रह्मचादमे शुद्ध ब्रह्म ग्राह्य ओर अन्य सब त्याज्य हैं इसी 
प्रकारसे शुद्ध भक्तिमें भी भगवान ग्राह्य हैं और सब 
त्याज्य है। भक्ति और ब्रह्मवादम्म भेद इतना ही है कि एक 
प्रेम है तो दूसरा शान । एक चिद्रूप ब्रह्म है तो दूसरा 
आनन्वरूप ब्रह्म दे । फलमें दोनों भगवद्वूप हैं । 

वास्तवर्मे तो सब-का-सब आहा-द्ी-ग्राह्म पदार्थ है कुछ 
भी त्याज्य दे ही नहीं, किन्तु वह दृष्टि जवतक न हो वद्दाँतवक 
आह्यत्याज्यविवेक रहता ही दे । 


श्रीवख्ुदेवजीने भगवान्‌ श्रीकृष्णले कद्दा दे कि पश्च 
महाभूत। प्राणादि झाक्ति उनके चर्म इन्द्रियादि जो कुछ यहद्द 


कर #. व्‌ 
बआ्ह्मवाद सर 


दीखता है छह सब आप ही हो । आप ही सबके आधार कर 
हो; आप ही प्रकृति-पुरुष हो, आप ही अक्षर पुस्पोत्तन हैए। 
मं अब आपके शरण हैँ ।इस ठरहका खण्डडत ऋश्षतार 
छुतकर भगदान्‌ जाज्ञा करते है कि-- 
सह यूयमसावार्य इसमे उ॑ हारकोकसः । 
सर्वेष्प्येवे यदुश्नेष्ट विद्धस्था+ सराइरन 
खं वायुज्योतिरापो सूत्तन्‍झतेपु दघा्मयन। 
जाविस्वारोध्छ्यभुपेकी. नानात्व चाच्यक्तावपि 7 


रन ४ 


(40% 


हे यदुभे४्ठ | ज्ञिस इप्टिलि जाप सुझे देखते है उसी दफ्रिसे 
सबको देखो | सव-क्ा-सव जगत्‌ साक्षात्परऋक्म है. चद दर्न 
होनेपए फ़िर कुछ खण्डपदार्थ वाको नहीं रद अत्ता। में 


चर कह 


आप, बढ़े भाई ओौर ये सद द्वारक्रानिवासी छोग कित्रा 
और ब्रह्मण्डस्थ अड-चेतन सब-कान्सव विनय चाज्षाइ्वगवान 


| हे 


| 
| 


2, 


१. यथा मा जानासि दया खसब्ानित्र आानीदे। कऋिखम्ई 


्व्म 


दा 


कृष्णवत्सवे यथा दतु निलरितमा इतिवन्‌ सका 
न किशिद्वशिप्यते गद व 





जब्टल्ट जप द्रान्ा 


*०*०“कन्ये उनक्रद्ाइसा: 


झा पद 
एवमेव विमृश्या: लालाहुगदानेवेति | ब्येच्छ मग्दान्दिप्पः साहत्या- 
भवत्थयम्‌ । एवं सबेत् ततन्यामिटर बाद: न्वर्र इक अहमद: 


भूवानि, तत्छतेएु सौतिक्रेपु 


अध्यम्तझ्हा: 22:२० 
चच्च्म्स्झ्ट्रण आऋआअम्ाोगेफड गत 
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है। भगवद्गूपा मायासे तीन ग्रुण तैयार हुए; डनसे आधि- 
दैविक, आध्यात्मिक, आधिभौतिक पदार्थ पैदा हुए, उन सबने 
मिलकर नाना सहस्नदः, रक्षदः पदार्थ बनाये | किन्तु उनके 
पहले ही बह सच्विदानन्द भगवान तत्तत्पदार्थोंके आशयों 
( खरूप ) के अनुसार अपना शक्तिप्रद प्रवेदय खरूप 
तैयार किये तैयार था। वह एक ही अपने सत्‌, चित्‌, भानन्द्‌ 
तथा ऐश्वर्य, श्री आदि धर्मोंके तारतम्यसे सब कुछ हो गया । 
उस प्रविष्ठाप्रविष्ट परब्रह्मके सब कुछ हो जानेसे अब वे ही 
आध्यात्मिकादि पदार्थ पश्चमहाभूतादि हस्त्यादि शर्णरमें 
विस्तारको प्राप्त होते हैं तो चींगीके शरीरमें अत्पतम 
हो जाते हैं। इसलिये हे पिता ! वह भगवान्‌ ही 
स्बरूपसे सर्वत्र फैलकर बैठा है, यह मनमे निम्धयकर 
जैसे आप मुझे परब्ह्म देखते हैं. इसी प्रकार सारे जगव॒कों 
मेरा खरूप देखिये यही अखण्डाद्वेत ब्रह्मचाद है। 


कितने ही कहते हैं कि श्रीगोपीजनॉकी भक्तिमें केचल 
भक्ति है बह्मवादका लेद भी नहीं है । किन्तु यह उनकी भूल 
है, विचारखे देखा जाय तो श्रीमोपीजनोंकी शुद्ध भक्तिमें भी 
झुद्ध ब्रह्मचाद मौजूद है। 


मंवं विभोडह॑त्ति भवान्‌ गदितुं नृझंसं 
सन्त्यज्य सर्वविषयाम्तव पादसूलम्‌ । 

प्राप्ता भजम्व दुरुवग्नह सा त्यजास्मान्‌ 
देवों यथादिपुसपो भजतते मम॒क्षन्‌ ॥ 


ब्रह्मदाद र्‌२७ 


यहाँ स्पष्ट रीतिसे सर्वपरित्यागपूर्वक भगठत्परिभ्रद 
है। आहात्याज्यग्विक है | दिपयमात्र अन्ह्म होनेसे परित्याज्य 
है और भगवान ब्रह्म है इसलिये ग्राह्म है। दूसरे स्छोकर्म 
भी 'पतिसुतादिमिरातिंदेः किम! कहकर सर्वका परित्याग 
है '्रेष्ठो भवांस्तनुभूता किल वन्घुरात्मा' कहकर भगवानका 
ही प्रहण है। आप पियात्पियतम, वन्धु देहनिर्गौहक और 
आत्मा सर्वाधय, सब कुछ आप ही हैं यह कहकर सर्द 
पदार्थमात्रम भमगवदहर्शन है। और अन्तमें फिर भगवत्सलायुज्य 
ही उन्हें फल प्राप्त हुआ है । 

प्द्भाद॑सापुरपि.. नित्ययुजा. दुरापन 0 
धदनुस्सरणध्वऊुज्नी वकोशान्ठमध्यगन! 

बड़े दिनोमें श्रीगोपीजनोंके अपने प्रियतमके दर्शन हुए । 
बाह्य दशेनमें पलक्नोके गिरनेका व्यवधान (विरह) होता था 
अतएव नेत्रेके द्वारा हृदयर्मे छे जाकर खूब आलिइन किया 

१. अन्तर्गत मगवति आलिज्ञनार्थ प्रश्चाः उजीयात्मा्न तत्र 
सयोज्य मगवता सह ऐबक़्य प्राप्ताः | लिड्लशरीरमपि तिपनीति | मोवधर्ी - 
पेक्षया मगबद्नों बलि इति लीवमाव परित्यक्य मगवद्धावं ग्राद 
इत्यये; । अय॑ भायन्ताखा कामेन जातसत्राप्यनायासेन | निरन्दर 
योगरठानामप्यप्राप्पम्‌ । वोबकल्य मगवदनुस्सस्णेन बोवितायानुन्प्णेन 
षा्‌ घ्वसजीवकोशाः सत्यः व्यवधायक्र ल्कीय उपाधिरुप परित्यक्य 
तमेदाध्यगन्‌ भगवद्रया एवं जाता बया मंग्दान्‌ । छेन अन्‍्ट्णूएों 


मगबानेव जातः । एवं निष्कामतया गोणों रुझ्या मका छादाः। 
कामनिवारणाथ च ज्ञानोपदेश: । 
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( माय सुब्ोविनी २० | ३३ | ४०-४८ ) 


श्श्८ च्रह्मचाद 


और निरन्तर योगनिरत महायोगियॉंकी भी जो भाव दुष्प्राप 
था उसे प्राप्त हुई भगवद्गूप हो गईं। यह भाव ( सायुज्य ) 
उन्हें कामसे प्राप्त हुआ था और वद्द अनुग्नहसे छुआ था इसलिये 
किसी प्रकारका साधनश्रम नहीं करना पड़ा सहज ही मिल 
गया। उस कामको भी दूर करना था, इसलिये शानका 
( ब्रह्मगादका ) उपदेश दिया । उस उपदेशसे श्रीगोपीजनोंके 
लिक्नशरीर ध्वस्त द्वो गये अर्थात्‌ उनमें भी ब्रह्ममाव हो गया 
अतपव वे भगवद्गूप हो गयीं । 





कग्रारत एए एव्गवाएब्ाात9५ ]बौब्ा था ९ 
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